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Левъ Николаевичть Толстой. 


Памяти Льва Никопаевича Топстого. 


„Богъ есть Любовь“. 

(Ев. отъ Іоанна, ІУ). 
„На Курукшетрф“, 
„На святомъ пол Дхармы“... 

(Изъ Бхагавадъ-Гиты). 


Что такое геній? Геній опредъляютъ различно, смотря по 
тому, на что направлено вниманіе анализа—на необыкновенную 
активную волю, на необыкновенный полетъ мысли или на не- 
обыкновенную силу любви. Но есть слово, которое въ себЪ за- 
ключаетъ всЪ эти понятія, если мы будемъ помнить смыслъ гре- 
ческихъ корней, которые вошли въ его составъ. Это слово-—энту- 
зіазмъ, т. е. „Богъ въ насъ“. 

Богъ раскрывается въ трехъ аспектахъ, какъ воля, какъ лю- 
бовь и какъ творческій разумъ. Геній проявляется въ сферЪ ин- 
теллектуальной, общественной и художественной, но высшій типъ 
есть геній религіозный, синтезирующій какъ бы въ себЪ всЪ эти 
разныя стороны духовнаго творчества, и потому онъ принадле- 
житъ всему міру. Такимъ геніемъ былъ Левъ Николаевичъ Тол- 
стой. 

Гени— наши свЪточи на пути; они постоянно опережаютъ 
насъ и потому они идутъ крутыми, опасными и необычными пу- 
тями. Трудно бываетъ понять ихъ, когда въ своихъ исканіяхъ 
Истины они страстно отрицаютъ знакомыя намъ дорогія, про- 
торенныя дороги, когда они со всфмъ пыломъ горячаго въ 
сердцъ дерзновенія возстаютъ противъ того, что освящено в%- 
ками традицій и зовутъ ‘на новые, невздомые и жутко-далекіе 
пути. Трудно понять также и ръзкіе ихъ переходы отъ одного 
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міропониманія къ другому, когда въ нихъ совершается переломъ, 
ибо потокъ бурнаго, могучаго роста пробиваетъ себв дорогу съ 
потрясающей силой стремнины: геній въ одной жизни переживаетъ 
какъ бы н®сколько воплощеній. Такого человЪка нельзя мЪрить 
обыденной м®ркой; его мЪрой является его собственная душа. 
Нельзя м%рить и потому, что геній имЪетъ особую миссію и 
ведеть человъчество къ новой жизни. Для выраженія новой 
жизни „старые мЪхи“ не годятся: они должны преобразиться 
или уступить мъсто „новымъ мЪхамъ“. Этому процессу должно 
предшествовать освобожденіе отъ старыхъ формъ, ибо форма 
заковываетъ духъ, если онъ прилпляется къ ней. ЧеловЪкъ 
такъ склоненъ прилЪпляться къ формЪ, дающей ему покой и 
уютъ, такъ велика его духовная лънь и такъ великъ его страхъ 
передъ новымъ творчествомъ, что отъ времени до времени 
онъ долженъ пройти черезъ потрясенія. Только та вЪра цфнна, 
которая прошла черезъ потрясения и устояла. Черезъ огонь и 
стремнины челов$къ долженъ найти свой путь къ Богу, ибо 
Богу угодно, чтобы человЪкъ пришелъ къ Нему сознательно и 
свободно. Но путь свободы есть самый трудный изъ всЪхъ пу- 
тей; его выдерживаетъ только зрЪлая душа. Это путь титаниче- 
скаго труда и непрерывнаго творчества. Большинству онъ не по 
силамъ, но на помощь ему являются сильные. Когда формы гро- 
зять кристаллизоваться, когда представители лучшихъ идеаловъ 
забываютъ святые завъты и формы незамфтно обращаются въ 
оковы, тогда являются велике дфятели, титаны воли и мысли, 
Джордано Бруно, Лютеры, Львы Толстые, которые силою своего 
генія расшатываютъ замкнувшіяся цЪпи и во имя духа, во имя 
самой жизни, вступаютъ въ борьбу съ формами. Въ самыхъ край- 
ностяхъ своего отрицан!я они несутъ спасительный огонь; край- 
ности отпадаютъ, огонь же остается и творитъ новую жизнь. Какъ 
одежда, сдЪлавшаяся узкой, должна временно быть сброшена, 
чтобы растущее тъло не страдало отъ ея стЪсненй и чтобы ее 
можно было или перешить, или замфнить новой одеждой, такъ и 
всякая форма должна быть временно откинута сознаніемъ, чтобы 
сознаніе могло перестроить ее и преобразить согласно потребно- 
стямъ растущаго духа. Вотъ почему роль религіозныхъ геніевъ 
на землЪ бываетъ часто такая бурная, боевая и трагическая. Геніи 
являются въ большинствъ случаевъ въ минуты великихъ истори- 
ческихъ и соціальныхъ кризисовъ, когда происходить тревожное 
исканіе, когда пути утеряны и человъчество жадно ищетъ выхода 
изъ мучительныхь своихъ переживаній. Тогда тотъ, кто среди 
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мрака и ужаса ночи зажигаетъ и поднимаетъ факелъ, дЪлается 
дЪятелемъ міровымъ. Эта миссія геніевъ, и такъ нужно понимать 
и миссію Л. Н. Толстого. 

„Въ эпоху внутренняго перелома, подобную нашей, говоритъ 
авторъ въ „Письмъ къ Читателю“, *) когда пережитая ступень 
уже перестала удовлетворять общественную совЪсть, появляется 
всегда геніальный человъЪкъ, который, какъ въ яркомъ фокус%, 
воплощаетъ въ себЪ еще смутныя, но уже зародившіяся стремленія 
человъчества. Для нашей эпохи такимъ человЪкомъ является Левъ 
Николаевичъ Толстой... Онъ принадлежитъ не намъ однимъ, но и 
всему міру. НЪтъ страны на земл, гдЪ бы его не знали и не при- 
слушивались къ его голосу. 

„Въ чемъ тайна его обаянія надъ лучшими людьми всЪхъ 
странъ и народовъ?... Онъ будилъ совфсть неустанно, съ потря- 
сающей искренностью, не сдаваясь ни на как!е компромиссы, не 
уступая ни пяди изъ своихъ вЪрованій, не останавливаясь ни пе- 
редъ какими послЪдствіями... „Геній совюсти“ можно бы назвать 
его, опредляя однимъ словомъ ту роль, которую сыграло его 
творчество въ сознаніи современниковъ... Необычайное вліяніе 
Льва Николаевича и исходитъ изъ того, что онъ сосредоточилъ 
всю жизнь своего духа на цюльной вЪрЪ, пренебрегая и злобою 
дня, и современными теченіями, что онъ призывалъ, минуя услов- 
ныя правды —къ вљчной правдњ, вЪря въ нее съ такой силой, что 
эта сила зажигала всВхъ слушавшихъ его и поднимала ихъ надъ 
мракомъ и грЪхомъ текущей жизни. Какъ могучій благовъстъ въры 
въ неумирающую красоту человЪка звучатъ его слова: „если-бы 
люди только поступали, какъ требуетъ того сердце и разумъ, сразу 
бы разръшились всъ бЪдствія, отъ которыхъ страдаютъ измучен- 
ные люди всего свфта“. Вотъ эта слособность-—даже среди мрака 
смотръть, не отрываясь, на загор®вшійся передъ нимъ свфть и 
неустанно призывать къ этому свЪту и другихъ, это поглощеніе 
всей души безъ остатка одной великой идеей и даетъ ему такую 
власть надъ душой человЪка“. 

Авторъ заканчивастъ свою статью такъ: 

„Въ такое время какъ наше, когда старое изживается, а но- 
вое еще не выяснилось, нужна именно такая цфльная вра, такой 
неколеблющійся свъЪтъ, отъ чистой силы котораго разгоралось бы 
то лучшее, что уже зажглось въ глубинЪ человЪческой совЪсти, 
и что поднимаетъ сознан!е людей на высшую ступень“. 


*) В. Т. 1910 г., февраль. 
1* 
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На какую же новую ступень суждено вступить челов$- 
честву? На ступень духовную, ступень сверхличнаго отношенія 
къ жизни. 

Вся задача западно-европейской цивилизащи направлялась къ 
тому, чтобы довести разсудочность и личное начало до полнаго 
ихъ выраженія, до внутренней необходимости поворота на во- 
сходящую линію, на которой должно развернуться сверхличное. *) 
Интеллектуальная культура настоящаго дала много цфннаго и 
важнаго человЪчеству, но роль ея заканчивается: ее должна 
смЪнить культура духовная, которая будетъ основана на братствЪ 
и сотрудничествЪ, а не на эгоизмЪ и соревнованіи. Человъчество 
предчувствуетъ эту приближающуюся зарю, и потому оно такъ 
охвачено тревогой исканія. Геніи раньше другихъ и мучительно 
переживаютъ эту тревогу. Они раньше прозръваютъ въ будущее 
и за собой зовутъ другихъ. 

Признакомъ новой ступени, на которую суждено ветать че- 
ловЪчеству, будетъ духовное сознаніе, руководимое закономъ любви, 
и потому Левъ Николаевичъ Толстой сталъ проводникомъ его. 
Пропов%дь мира, милосердія и любви не сходила съ его устъ, 
вмЪст$ съ призывомъ къ духовной свободЪ. 

„Люди, отрицаюние свободу, говоритъ онъ, подобны слЪ- 
пымъ, отрицающимъ цвЪта: они не знаютъ той области, въ ко- 
торой люди свободны“. 

Свободно должны люди искать Бога, свободно итти къ Нему. 
Любовь есть путь къ Богу. 

„Любовь къ Богу значить любовь къ добру. Любовь къ 
ближнему безъ любви къ Богу естъ растеніе безъ корней. Лю- 
бовь къ Богу есть любовь къ совершенству. Любовь къ совер- 
шенству вызываетъ стремлене къ нему. Стремленіе къ совершен- 
ству есть сущность жизни, и потому жизнь человЪка всегда есть 
сознательная или безсознательная любовь къ Богу“. 

Л. Н. Толстой вЪритъ, что въ каждомъ человъкъ живетъ 
скрытый богъ и что вс мы сыны Божіи, дфти Одного Отца. 
Насъ связываетъ такая глубокая солидарность, что грЪхЪ одного 
есть грЪхъ всЪхъ и радость одного есть радость всЪхъ. Глубо- 
чайшими нитями души мы вс связаны въ едино и составляемъ 
одно тфло человфчества, одну великую семью. Эти мысли ясно 
выражены въ посл$днемъ „КругЪ Чтения“: 


* Эта мысль прекрасно развита въ стать др-а Р. Штейнера: „Гр. Тол- 
стой и Теософія“. В. Т., 1908, 1юль—августъ 
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„Мы внЪшне отдълены и внутренно связаны со вс®ми жи- 
выми существами“. 

„Не думай, чтобы могло быть благо отдльнаго существа 
или чтобы зло отдЪльнаго существа не было бы зломъ всего міра 
и не отразилось бы на тебъ“. 

„Сознаніе единства нашего существа со всфмъ другимъ про- 
является въ насъ любовью“. 

Любовь... Къ ней стремилось все существо Л. Н. Толстого, 
ею жила его пламенная душа и къ ней призывалъ онъ насъ не- 
умолкно. Во имя ея онъ страдалъ и боролся, о ней онъ думалъ, 
умирая. 

Въ его „КругЪ чтенія“ есть одна глубоко оккультная мысль: 

„НЪкоторыя изъ колебаній духовнаго міра мы чувствуемъ, 
нЪкоторыя еще не дошли до насъ, но они идутъ, какъ идеть 
свЪтъ отъ звъзды, еще невидимой для нашего глаза“. 

И призывъ къ духовной свобод и къ духовному единенію, 
брошенный Л. Н. Толстымъ міру, порабощенному игомъ формъ 
и гръхомъ обособленія, подобно свЪту дальней звЪзды дойдетъ со 
временемъ до сердца всего человфчества. И тогда человчество 
познаетъ, что „Богъ есть любовь“. 


Ара. 


Мысли Льва Николаевича Толстого. 


На извЪстной ступени углубленія въ себя человЪкъ сознаетъ Бога. 

НъЪтъ Бога только для того, кто не ищетъ Его. Ищи Его и Онъ 
откроется тебЪ. 

Если человЪкъ не сознаетъ и не понимаетъ Бога, то онъ ника- 
кого права не имфетъ заключать изъ этого, что Его нЪтъ. Законный 
выводъ для него только тотъ, что онъ еще не въ силахъ сознать и 
понять Его. 


Наука о жизни *), 


Е. П. Блаватская о П. Н. Толстомъ. 


Что такое жизнь? Сотни философскихъ умовъ, множество 
ученыхъ и искусныхъ врачей задавали себъ этотъ вопросъ, но 
вс попытки отвфтить на него оставались болЪе или мене без- 
результатными. Завъса, скрывающая отъ нашихъ глазъ первона- 
чальное состояніе вселенной и таинственное возникновеніе въ ней 
жизни, никогда не была поднята настолько, чтобы это могло удо- 
влетворить серьезныхъ и честныхъ людей науки. Чфмъ болЪе 
оффиціальные представители науки пытаются проникнуть своими 
взорами за темныя складки этой завъсы, тфмъ болБе сгущается 
вокругъ нихъ мракъ, и тъмъ мене они видятъ, ибо они подобны 
тому искателю кладовъ, который отправился разыскивать за 
дальними морями сокровище, зарытое въ его собственномъ саду. 

Что же это за наука о жизни, о которой здЪсь идетъ ръчь? 
Есть ли это біологія или изученіе жизни въ наиболъе общемъ 
смысл этого слова? НЪтъ. Или это физіологія, наука объ орга- 
ническихъ функціяхъ? Опять-таки нтъ, потому что для первой 
изъ поименованныхъ наукъ проблема жизни такъ-таки и остается 
вопросомъ Сфинкса, вторую же можно скорЪфе назвать наукой о 
смерти, чЪмъ наукой о жизни. Физіологія зиждется на изученіи 
различныхъ органическихъ функцій и органовъ, необходимыхъ 
для тъхъ или иныхъ жизненныхъ проявленій, но то, что наука 
эта называетъ живымъ веществомъ, въ сущности говоря, есть 


*) Статья эта была помфщена въ № З за 1887 г. теософическаго журнала 
«Ішсйег», издававшагося вь ЛондонЪ Е. П. Блаватской и г-жей Мэбель Коллинзъ. 
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вещество мертвое. Каждая молекула живого органа содержитъ 
въ себ зародышъ смерти и съ самаго момента своего зарожденія 
уже начинаетъ умирать, чтобы уступить мЪсто другой, замЪщающей 
ее молекулЪ, которая также живетъ лишь для того, чтобы въ свою 
очередь умереть. Органъ, т. е. болЪе или менЪе крупное есте- 
ственное подраздЂленіе какого-нибудь живого существа, является 
лишь посредникомъ для проявленія какой-либо особой жизненной 
функціи и представляетъ собой въ концЪ концовъ лишь сложное 
сочетаніе молекулъ. Жизненный оргапъ, какъ цњлое, надЪваетъ 
маску жизни, скрывая за ней постоянное распаденіе и умираніе 
своихъ составныхъ частей. Итакъ, ни біологію, ни физіологію 
нельзя назвать наукой о жизни или хотя бы ея отраслями, а лишь 
науками, изслЬдующими видимость жизни. Въ то время какъ 
истинная философія стоитъ, подобно Эдипу, передъ Сфинксомъ 
жизни, едва осмЪливаясь произнести парадоксъ, содержащійся 
въ отвЪътЪ, разръшающемъ загадку, задаваемую этимъ Сфинксомъ, 
представители матеріалистической науки, всегда заносчивой, 
ни на минуту не сомнЪвающейся въ собственной мудрости, 
внушаютъ себЪ и своимъ послЪдователямъ вЪру въ то, что наука 
эта разръЪшила страшную загадку бытія. Но, на самомъ дЪлЪ, 
развЪ матер!алистическая наука хотя бы подошла къ порогу этого 
рЪъшенія? Во всякомъ случа представители этой науки не тъмъ 
приблизятся къ истинному рЪшен!ю, что будутъ обманывать самихъ 
себя и другихъ довЪрчивыхъ людей, утверждая, что жизнь есть 
лишь результатъ усложненія молекулярнаго строенія вещества. 
Неужели жизненная сила дфйствительно лишь „фантомъ“, какъ 
ее назвалъ Дюбуа Реймонъ? ВЪдь упрекъ, съ которымъ онъ обра- 
щается къ виталистамъ, что „жизнь“, разсматриваемая, какъ нчто 
самостоятельное, есть лишь аѕуіит ізпогапііае *) для тЪхъ, кто 
ищетъ убЪжища въ абстракціяхъ, когда невозможно объясненіе 
по существу—упрекъ этотъ въ еще гораздо большей степени и 
гораздо боле справедливо можетъ быть сдЂланъ тъмъ матеріали- 
стамъ, которые, желая пустить людямъ пыль въ глаза, подста- 
вляютъ напыщенные, мудреные термины на мЪсто реальныхъ 
фактовъ. РазвЪ пять подраздЪленій жизненныхъ функцій, носящія 
громкія названія Атсһеђіоѕіѕ, Віосгаѕіѕ, Віойіаегеѕіѕ, Віосаепоѕіѕ и 
Віорагайоѕіѕ “*) сколько-нибудь помогли Гексли или Геккелю про- 


в) „Убьжище невъыжества“. Д. С. 
*%) Т. е. возникновеще жизни, сліяніе жизни, раздЪлсніс жизни, возобновленіе 
жизни и передача жизни. 
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никнуть глубже въ тайну зарожденія хотя бы самой ничтожной 
козявки, не говоря уже о человъкъ? РазумЂется н$тъ, потому 
что жизнь и все, что къ ней относится, по праву принадлежитъ 
къ кругу вЪдЪн!я метафизика и психолога, физическая же наука 
некомпетентна рЬшать ея проблему. „То, что было, есть то, что 
будетъ; и то, что было, уже получило имя, и извъстно, что это— 
целовњкъ“ —таковъ отвфтъ, разръшающій загадку, предлагаемую 
Сфинксомъ. Но подъ „человЪкомъ здфсь разумфется не физиче- 
скій человъкъ; не: таковъ во всякомъ случа эсотерическій смыслъ 
этого слова. Скальпель и микроскопъ, быть можетъ, помогутъ 
выяснить тайну матеріальныхъ составныхъ частей внњљшней обо- 
лочки человњка; но никогда имъ не удастся продфлать окошко, 
сквозь которое дущ% человъка можно было бы узръть какіе- 
нибудь болЪе обширные горизонты бытія. 

Лишь тъ мыслители, которые, слБдуя указанію Дельфійскаго 
оракула, познали жизнь черезъ познаніе своего внутренняго 
„я“, основательно изучивъ ее внутри себя прежде, чфмъ пытаться 
прослЪдить и анализировать ея отраженіе въ своей внЪшнсй, тъ- 
лесной оболочк,—лишь они были вознаграждены за свои усилія 
нЪкоторой долей успЪха. Подобно средневъковымъ „огнефилосо- 
фамъ“ *), они переступили черезъ видимость свЪта и огня, черезъ 
отражене ихъ въ мір послЪдствій (т. е. въ мЪ матеріальномъ. 
Д. С.) и сосредоточили все свое вниманіе на сокровенныхъ си- 
лахъ, производящихъ эти послЪдствія. Затфмъ, прослфдивши эти 
силы до ихъ источника, коренящагося въ единой абстрактной 
причин, каждый изъ нихъ, по мърЪ своихъ мыслительныхъ спо- 
собностей, пытался проникнуть въ глубь послЪдней Тайны. Та- 
кимъ путемъ они установили слфдующИя положения: 1) что живой, 
повидимому, механизмъ, называемый физическимъ тфломъ чело- 
вЪка, есть какъ бы лишь топливо или матеріалъ, необходимый 
для питанія жизни, для того, чтобы она могла проявиться; 2) что, 
цфной соединенія съ этимъ тБлеснымъ организмомъ, внутренній 
человъкъ пріобрътаетъ возможность накопить новый опытъ, пре- 
доставляемый земными иллюзорными существованіями, называе- 
мыми „жизнями“. 

Одного изъ такихъ философовъ въ наше время мы, несо- 
мн5нно, имфемъ въ лицЪ великаго русскаго писателя графа Льва 
Николаевича Толстого. Насколько близки его взгляды къ эсоте- 


*) „Еіе-ріШоѕорһћегѕ“. Такъ называли себя алхимики и розенкрейцы, пола- 
гавшіе въ основЪ міра оккультный, духовный „огонь“. ПримЪч. перев. 
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рическимъ и философскимъ ученямъ высшей Теософіи, будетъ 
видно всякому, кто ознакомится съ нижеслъдующими отрывками 
изъ реферата, прочтеннаго имъ въ Московскомъ Психологиче- 
скомъ Обществ% *). 

Обсуждая проблему жизни, Л. Н. Толстой проситъ своихъ 
слушателей условно, въ цфляхъ выясненія вопроса, предположить 
ньчто невозможное. 

Онъ говоритъ: 

„Допустимъ невозможное; допустимъ что все, что желаетъ 
познать теперешняя наука о жизни, все ясно, какъ день! Ясно, 
какъ изъ неорганической матеріи зарождается черезъ приспосо- 
бленіе органическая; ясно, какъ силы переходятъ въ чувство, волю 
мысли; и все это извЪстно не только гимназистамъ, но и дере- 
венскимъ школьникамъ. МнЪ извЪстно, что такія-то мысли и 
чувства происходятъ отъ такихъ-то движеній. Ну и что-же? 
Могу-ли я или не могу руководить этими движеніями, чтобы воз- 
буждать въ себЪ такія или лругія мысли; вопросъ о томъ, какія 
мн надо возбуждать въ себф и другихь мысли и чувства, 
остается не только нерЪшеннымъ но даже незатронутымъ. Во- 
просъ же этотъ и есть единственный вопросъ центральнаго по- 
нятія жизни. Наука предметомъ своимъ избрала нЪкоторыя явле- 
нія сопутствующія жизни, и, принявъ **) часть за цфлое, назвала 
эти явленія совокупностью жизни... Вопросъ, неотдЪлимый отъ 
понятія жизни -— не вопросъ о томъ, откуда взялась жизнь, а о 
томъ, какъ надо жить; и только начавъ съ этого вопроса, можно 
притти и къ какому-нибудь ршен!ю вопроса о томъ, что есть жизнь. 

Отвфтъ на вопросъ о томъ, какъ надо жить, предоставляется 
челов$ку столь извЪстнымъ, что ему кажется, что и не стоить го- 
ворить объ этомъ... Жить, какъ лучше, вотъ и все. Это кажется 
сначала очень простымъ и всЪмъ извъстнымъ, но это совсёмъ не 
такъ и просто и извЪстно... Понятіе жизни представляется сна- 
чала человЪку самымъ простымъ и яснымъ. Прежде всего чело- 
вЪку кажется, что жизнь въ немъ, въ его тфлЪ. Я живу въ тЪл%, 


+) Извлеченія изъ этого реферата, цитируемыя Е. П. Блаватской, были по- 
мъщены въ № 3973 (23 марта) газсты „Новое Время“ за 1887 г. 

**) „Принявъ“— въ данномъ случаЪ ошибочное выражен. Люди науки отлично 
знаютъ, что то, чему они учатъ о жизни, есть не что иное, какъ матеріалистиче- 
ская фикція, которой на каждомъ шагу противоръчатъ и логика и факты. Въ этомъ 
случаЪ наукой злоупотребляютъ, заставляя ее служить личнымъ вкусамъ и поль- 
зуясь ею съ предвзятой цЬлью · уничтожить въ людяхъ всякіе духовные запросы, 
вытравить изъ ихъ умовъ всякую мысль о духЪ.— Е. П. Б. 
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стало быть жизнь въ моемъ тъл. Но какъ только человЪкъ на- 
чинаетъ искать эту жизнь въ извфстномъ мЪстф своего тла, 
такъ сейчасъ и являются затрудненія. Ея нЪтъ въ ногтяхъ и во- 
лосахъ, но и нЪтъ въ ног, въ рук, которыя можно отр%зать, 
нЪтъ и въ крови, нътъ и въ сердцЪ, нЪтъ и въ мозгу. А есть 
вездЪ и нигдЪ нътъ. И оказывается, что по мЪсту ея жительства 
найти ее нельзя. Тогда человЪкъ ищетъ ее во времени, и тоже 
сначала кажется очень просто... Но опять, какъ станешь искать 
ее во времени, такъ сейчасъ видишь, что и тутъ дфло не просто. 
Я живу 58 лЬтъ, какъ это выходитъ по метрическому свидФтель- 
ству. Но я знаю, что изъ этихъ 58 лЪтъ я 20 лътъ спалъ. Что же, 
я жилъ или не жилъ? Потомъ въ утробЪ матери, у кормилицы 
былъ, опять--жилъ я или не жилъ? Потомъ изъ остальныхъ 
38 лътъ большую половину, ходя, спалъ; тоже не знаю, жилъ 
или не жилЪ? Немножко жилъ, немножко не жилъ; такъ что и 
во времени выходитъ—вездф она и нигдЪ. Тогда невольно при- 
ходить вопросъ, откуда же взялась эта жизнь, которую я нигдЪ 
не найду. Тутъ ужъ я узнаю... Но оказывается, что и здъсь то, 
что показалось мн такъ легко,--не только трудно, но и невоз- 
можно. Оказывается, что я искалъ что-то другое, а не свою 
жизнь. Искать оказывается, если уже искать ее, то не въ про- 
странств%, не во времени, не какъ слЪдств!е и причину, а какъ 
что-то такое, что я въ себЪ знаю совсБмъ независимо отъ про- 
странства, времени и причины. 

Стало быть изучать себя? Какъ же я знаю жизнь въ себЪ? 
А вотъ какъ. Знаю я прежде всего, что живу и живу, желая 
себЪ хорошаго, желаю этого съ тБхъ поръ какъ себя помню 
и до сихъ поръ, и желаю этого съ утра и до вечера. Все то, 
что живетъ вн меня, важно для меня, но только настолько, 
насколько оно содфйствуеть тому, чтобы мнЪ было хорошо. 
Міръ важенъ для меня только потому, что онъ мнЪ достав- 
ляетъ радости. Но вмЪфст$ съ такимъ знаніемъ моей жизни 
связывается съ ней еще другое. Неразрывно съ этой жизнью, 
которую я чувствую, связано во мн еще знаніе о томъ, что 
кром% меня живетъ вокругъ меня съ такимъ же сознаніемъ своей 
исключительной жизни цфлый мръ живыхъ существъ, что всЪ 
эти существа живутъ для своихъ, чуждыхъ для меня, цфлей и 
не знаютъ и не хотятъ знать моихъ притязаній на исключитель- 
ную жизнь, и что вс эти существа для достиженія своихъ цфлей 
всякую минуту готовы уничтожить меня. Мало этого, наблюдая 
уничтоженіе другихъ подобныхъ мн существъ, знаю еще и то, 
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что мнЪ, этому драгоцънному мнЪ, въ которомъ одномъ мнЪ 
представляется жизнь, предстоитъ очень скорое неизбЪжное уни- 
чтоженіе... Въ человъкъ, какъ будто, два „Я“, которые, какъ 
будто, не могутъ ужиться другъ съ другомъ, исключаютъ одинъ 
другого. Одно „Я“ говоритъ: „одинъ „я“ живу по настоящему, 
все остальное только кажется что живетъ и потому весь смыслъ 
міра въ томъ, чтобы мн$ было хорошо“. Другое „Я“ товоритъ: 
„Весь міръ не для тебя, а для своихъ цфлей, и знать не хочетъ 
о томъ, хорошо ли тебЪ или дурно“. 

И жить становится страшно; одно „Я“ говоритъ: „Я хочу удо- 
влетворенія своихъ потребностей и желаній, и для этого только 
мн нуженъ міръ“. Другое „Я“ говоритъ: „Все животное живетъ 
для удовлетворенія своихъ желаній и потребностей. Желанія и 
потребности однихъ животныхъ удовлетворяются только въ ущербъ 
другимъ, и потому все животное борется другъ съ другомъ. Ты 
животное, потому долженъ вЪчно бороться, но какъ бы успфшно 
ты ни боролся, всЪ` борющіяся существа рано или поздно зада- 
вятъ тебя“. 

Еще хуже, и становится еще страшне, и самое ужасное, 
включающее въ себЪ все предшествующее: одно „Я“ говоритъ: „Я 
хочу жить, жить вЪчно“. Другое „Я“ говоритъ: „Гы непремЪнно 
очень скоро, и можетъ быть сейчасъ, умрешь, и умрутъ всЪ т$, 
которыхъ ты любишь, и ты и они каждымъ движенемъ уничто- 
жаютъ свою жизнь и идутъ къ страданіямъ, къ смерти, къ тому 
самому, что ты ненавидишь, и чего боишься больше всего“. 

Это хуже всего... 

ИзмЪнить этого состоянія нельзя... Можно не двигаться, не 
спать, не Ъсть, не дышать даже, но не думать нельзя. Думаешь, 
и мысль моя, моя мысль отравляеть каждый шагъ моей жизни, 
какъ личности. Какъ только началъ сознательно жить челов$ къ, 
такъ разумное сознаніе, не переставая, твердитъ ему одно и то же: 
жить тою жизнью, какою ты ее чувствуешь и видишь въ твоемъ 
прошедшемъ, какою живутъ животныя, какъ живетъ много людей, 
какъ жило то, изъ чего ты сталъ тъмъ, что ты теперь —нельзя 
больше. Если ты попытаешься это сдфлать, то вЪдь не уйдешь 
отъ борьбы со всъмъ міромъ существъ, которыя живутъ такъ же, 
какъ и ты, для своихъ личныхъ цфлей, и они, эти существа не- 
избъжно погубятъ тебя. 

ИзмЂнить этого положенія нельзя, и остается одно, что и дЪ- 
лаетъ всегда человЪкъ, начиная жить: переносить свои цБли вн 
себя и стремиться къ нимъ... Но какъ бы далеко внЪ себя онъ 
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ни ставилъ свои цфли, по мЪрЪ просвътленія его разума ни одна 
цъль не удовлетворяетъ его. 

Бисмаркъ, собравъ Германію и повелвая Европой, если ра- 
зумъ освЪтилъ для него его дфятельность, долженъ чувствовать 
то же неразрЪшенное противоръчіе, тщетности и неразумности всего, 
достигнутаго имъ, съ вЪчностью и разумностью всего существую- 
щаго, какъ и его поваръ, приготовляющій обфдъ, который черезъ 
часъ будетъ съЪденъ. Какъ тотъ, такъ и другой, если подумаютъ, 
вядятъ ясно, во-первыхъ, что, какъ цфлость обЪда князя Бисмарка, 
такъ и цфлость могущественной Германіи держится только: пер- 
вая — полиціей, вторая — войскомъ, и до тЪхъ поръ, пока бодр- 
ствуютъ и тЪ и другія, потому что голодные хотятъ съфсть обЪдъ, 
а другія національности хотятъ быть такъ же могущественны, какъ 
и Германія, и во-вторыхъ, что обфдъ князя Бисмарка и могуще- 
ство Германіи не только не совпадаютъ со смысломъ жизни міра, 
но противорЪчатъ ему, и, въ-третьихъ то, что и тотъ, кто гото- 
вить обЪдъ, и могущество Германіи—оба очень скоро умрутъ и 
такъ же скоро умрутъ ихъ объдъ и Германія, и останется жить міръ, 
не поминая даже ни объ обЪдЪ, ни о Германи, тъмъ мене о 
тЪхъ, кто готовитъ ихъ.—По мЪрЪ усиленія разумнаго состоянія, 
человъкъ приходитъ къ мысли, что никакое благо, связанное съ 
его личностью, не есть подвигъ, а необходимость... Личность есть 
только первое состояніе, съ котораго начинается жизнь, есть край- 
ній предълъ жизни... „Но гд начинается жизнь и гдЪ она кон- 
чается“? Спросятъ меня. ГдЪ кончается ночь и начинается день? 
Гд на берегу кончается область моря и начинается область суши? 
Есть день и ночь, есть суша и море, есть жизнь и не жизнь. 

Жизнь наша—съ тЪхъ поръ, какъ мы сознаемъ ее движеніе 
между двумя предЪлами. 

Одинъ предфлъ есть совершенное безучастіе къ жизни без- 
конечнаго міра, дЪятельность, направленная только къ удовлетво- 
ренію потребностей своей личности. Другой предълъ—это полное 
отреченіе отъ своей личности, наибольшее вниманіе къ жизни 
безконечнаго міра и согласіе съ нимъ, перенесеніе желанія блага 
со своей личности на безконечный міръ и существа вн насъ *).— 
ЧЪмъ ближе къ первому предълу, тъмъ меньше жизни и блага, 
чъмъ ближе ко второму предлу, тъмъ больше жизни и блага. И 
потому всякій человъкъ всегда движется отъ одного предла къ 


*) Это и есть то самое, что теософы просто выражаютъ словами „жить 
истинной жизнью („іуіпр ше е“). Е. П. Б. 
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другому, т. е. живетъ. Это-то\ движеніе и есть сама жизнь.— 
Если я говорю о жизни, то понятіе о жизни неразрывно связано 
во мнЪ съ понятіемъ разумной жизни. Другой жизни, кромЪ ра- 
зумной, я не знаю и никто ее знать не можетъ. Мы называемъ 
жизнью жизнь животную, жизнь организма... Все это не жизнь, 
а только извЪстное открывшееся намъ состояніе жизни. Но что 
такое этотъ разумъ, требованія котораго исключаютъ личную 
жизнь и переносятъ дЪятєельность человЪка вн себя, въ состоя- 
ніе, сознаваемое нами, какъ радостное состояніе любви? Что та- 
кое разумъ? Что бы мы ни опредъляли, мы опред®ляемъ всегда 
только разумомъ. И потому, чЪмъ же будемъ опред%лять разумъ».. 
Если мы все опредляли разумомъ, то разумъ по этому самому 
мы опредЪлить и не можемъ. Но мы всЪ не только знаемъ его, 
но только одного его несомнЪнно и знаемъ одинаково. 

Это тотъ же законъ, какъ и законъ жизни всякаго организма, 
животнаго, растенія, съ тою только разницею, что мы видимь 
совершающимся разумный законъ въ жизни растенія, законъ же 
разума, которому мы подчинены, какъ дерево своему закону, мы 
не видимъ, но исполняемъ.... Мы рБшили, что жизнь есть то, 
что не есть наша жизнь. Въ этомъ и лежитъ корень заблужденія. 
ВмЪсто того, чтобы изучать ту жизнь, которую мы сознаемъ въ 
себЪ совершенно исключительно, такъ какъ мы ничего другого 
не знаемъ, мы для этого наблюдаемъ то, что не имЪетъ главнаго 
свойства нашей жизни—разумнаго сознанія.... 

Мы дБлаемъ то, что бы двлалъ человЪкъ, изучающий пред- 
метъ по его тни или отраженію.... 

Если мы узнаемъ, что вещественныя частицы подчиняются, 
видоизмЪняясь, дЪятельности организма, то мы узнаемъ это вовсе 
не потому, что наблюдали, изучая организмъ, а потому, что у 
насъ есть знакомый намъ, слитый съ нами организмъ нашего 
животнаго, который намъ знакомъ очень, какъ матеріалъ нашей 
жизни, т. е. то, надъ чъмъ мы призваны работать, подчиняя его 
закону разума.... Какъ только человЪкъ усумнился въ своей жизни, 
какъ только онъ жизнь свою перенесъ въ то, что не есть жизнь, 
такъ онъ сталъ несчастенъ и увидълъ смерть. ЧеловЪкъ, сознаю- 
щій жизнь такъ, какъ она вложена въ его сознаніе, не знаетъ 
ни несчастья, ни смерти, ибо его благо жизни въ одномъ под- 
чиненіи своего животнаго закону разума, и это не только въ 
его власти, но это неизбъжно совершается въ немъ.... Смерть 
частицъ животнаго существа мы знаемъ, смерть самихъ живот- 
ныхъ и человЪка, какъ животнаго, мы знаемъ; но смерть разум- 
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наго сознанія мы не знаемъ и не можемъ знать, потому что оно- 
то и есть сама жизнь. А жизнь не можетъ быть смертью... 

Животное живетъ блаженно, не видить смерти и умираетъ, 
не видя ее. За что же человЪку дано видЪть это, и почему оно 
для него такъ ужасно, что раздираетъ его душу, заставляетъ его 
убивать себя отъ страха смерти? Отчего это? Оттого, что чело- 
вЪкъ, видящій смерть, есть человЪкъ больной, нарушившій за- 
конъ своей жизни, не живущій жизнью разумной. Онъ то же, что 
и животное, нарушившее законъ своей жизни. . 

Жизнь человЪфка есть стремленіе къ благу, и то, къ чему 
онъ стремится, то и дано ему. СвЪтъ, зажженный въ душЪ чело- 
в$ка, есть благо и жизнь, и свЪтъ этотъ не можеть быть тьмою, 
потому что есть, истинно есть для человъка только этотъ единый 
св®тъ, горящій въ душЪ его“. 


Этотъ довольно длинный отрывокъ изъ отчета о превосход- 
номъ рефератЪ Л. Н. Толстого приведенъ нами потому, что мысли, 
выраженныя въ немъ, являются отголоскомъ самыхъ возвышен- 
ныхъ ученій міровой этики истинной теософіи. Его опредфлеше 
жизни, въ абстрактномъ смыслЪ этого слова, равно какъ и той 
жизни, которую долженъ осуществлять всякій серьезный теософъ, 
насколько это позволяютъ ему его природныя способности—пред- 
ставляеть собой резюме, Альфу и Омегу всего того, что необхо- 
димо знать для практической работы надъ своею душевною или 
даже духовною жизнью. Въ рефератъ встр$чаются нЪкоторыя 
фразы, которыя среднему теософу могутъ показаться туманными 
и недостаточно полно выражающими мысль. Но въ словахъ Тол- 
стого не найдется ничего, противъ чего могъ бы возразить что 
нибудь хотя бы самый требовательный оккультистъ-практикъ. Ре- 
фератъ этотъ можно назвать трактатомъ объ алхиміи души, по- 
тому что тотъ „единый“ свЪтъ, сіяющій въ душЪ человЪка, свЪтъ 
вЪчный и по самой своей природЪ никогда не могущій быть мра- 
комъ, хотя бы внЪшняя наша животная природа и оставалась къ 
нему слпой—и есть тотъ самый „СвЪтъ“, о которомъ написали 
такъ много томовъ неоплатоники Александрійской школы, а впо- 
слЪдствіи розенкрейцеры и, въ особенности, алхимики, хотя и въ 
наше время истинный смыслъ ихъ писаній для большинства лю- 
дей все еще окутанъ непроницаемой тайной. 

Правда, Л. Н. Толстой не философъ Александрійской школы 
и не современный теософъ; еще менфе его можно причислить къ 
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розенкрейцерамъ или алхимикамъ. Но то, что эти послЪдніе скры- 
вали подъ покровомъ своеобразной фразеологіи „огнефилософовъ“, 
умышленно перепутывая космическія трансмутаціи съ духовной 
алхиміей—все это великимъ русскимъ мыслителемъ изъ области 
метафизики перенесено въ область практической жизни. То, что 
Шеллингъ опредфлялъ, какъ осуществленіе тождества субъекта и 
объекта во внутреннемъ я человЪка, то что связываеть и объе- 
диняетъ это я съ міровой душой-— которая и есть не что иное, 
какъ тождество субъекта и объекта на высшемъ планЪ, нев%- 
домое Божество— все это слилъ во едино Л. Н. Толстой, не по- 
кидая притомъ земного плана. Онъ одинъ изъ тЪхъ немногихъ 
избранныхь, которые начинаютъ съ интуищи и кончаютъ прибли- 
жешемь къ всевъдЪн!ю. То, чего достигъ Толстой, есть не что 
иное, какъ превращене металловъ—т. е. животной природы—въ 
золото и серебро; иначе говоря, онъ достигъ обладанія философ- 
скимъ камнемъ, т. е. развитія и проявленія въ своей личности 
своего высшаго Я. Подъ тъмъ, что обыденные алхимики назы- 
вали „алкагестомь“, высоюе посвященные разумъли “А/реіѕі“, 
т. е. всепроницающій Духъ Божій; ибо алхимія была и есть— 
хотя и въ наши дни это все еще извЪстно лишь очень немно- 
гимъ--столько же философіей духа, сколько и физической нау- 
кой. Тотъ, кто незнакомъ съ ея духовной стороной, никогда не 
проникнетъ глубоко и въ ея химическій смыслъ. Это совершенно 
ясно высказалъ еще Аристотель своему ученику Александру Ма- 
кедонскому: „Это не камень“, сказалъ онъ, говоря о философ- 
скомъ камн%. „Это есть во всякомь человькь и находится по- 
всюду и во всЪ времена, и этотъ философскій камень называется 
концомъ всЪъхъ философовъ“, подобно тому, какъ Веданта озна- 
чаетъ окончательный итогъ всъхъ философскихъ системъ. 
Заканчивая эту замЪтку о „Наукњ о жизни“, скажу нъсколько 
словъ о вЪчной загадкЪ, задаваемой Сфинксомъ всъмъ смерт- 
нымъ. Не разгадать эту загадку—значило быть осужденнымъ на 
върную смерть, такъ какъ Сфинксъ жизни пожиралъ тЪхъ ли- 
шенныхъ интуиціи людей, которые желали жить исключительно 
жизнью своего „животнаго“ я. Тотъ, кто живетъ для своего низ- 
шаго я, и притомъ исключительно для этого я, неизбЪжно дол- 
женъ умереть, какъ это говоритъ высшее я низшему, живот- 
ному я въ рефератЪ Толстого. Ключей, позволяющихъ разгадать 
загадку Сфинкса, существуетъ семь, и Толстой, чтобы проникнуть 
въ тайну, скрытую за этой загадкой, воспользовался ключемъ, 
раскрывающимъ одинъ изъ наиболЪе высокихъ смысловъ ея. Ибо, 
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какъ это прекрасно выразилъ авторъ „Герметической Философ!и“: 
„Истинная тайна, наиболЪе знакомая и, вмЪстЪ съ тЬмъ, наибо- 
лЪе неизв$стная всякому, та тайна, в5 которую человњкъ долженъ 
быть посвященъ, чтобы не погибнуть, оставшись атеистомь, 
есть самъ этоть человњкъ. Ему предназначено обладаніе эликси- 
ромъ жизни, отв$дать котораго до открытія философскаго камня 
значить пить напитокъ смерти, тогда какъ адепту и эпопту онъ 
сообщаетъ истинное безсмерт!е. Адептъ можетъ познать истину 
такой, какова она есть въ дЪйствительности — .4еѓнеіа, дыхание 
Божества или Жизни, сознательный разумъ въ человЪкЪ“. 

Это и есть „алкагестъ, растворяющий все на свЪтЪ“, и Тол- 
стой прекрасно разръшилъ эту загадку. 


Е. П. Блаватская. 


Перев. съ англійскаго Д. Странденъ. 


Если человЪкь и не знаетъ, что онъ дышетъ воздухомъ, онъ 
знаетъ, что лишается чего-то, когда задыхается. Тоже и съ чело- 
вЪкомъ, лишившимся Бога, хотя онъ и не признаетъ Его. 

Покорность Богу даетъ свободу передъ людьми. 

Люди, отрицающіе свободу, подобны слфпымъ, отрицающимъ 
цвЪта: они не знаютъ той области, въ которой люди свободны. 

Отгоняй отъ себя все то, что мфшаетъ тебъ чувствовать твою 
связь со всЪМЪ живымъ. 

Не думай, чтобы могло быть благо отдфльнаго существа или 
чтобы зло отдфльнаго существа не было бы зломъ всего міра и не 
отразилось-бы на тебЪ. 

Сознаніе единства нашего существа со всфмъ другимъ проявляется 
въ насъ любовью. 

Любовь есть расширеніе своей жизни. Чфмъ больше мы любимъ 
тъмъ обширн%е, полнъе и радостнфе становится жизнь. 


(Мысли Льва Николаевича Толстого). 


Письмо Й. Н, Топстого священнику С. ° 


„Получилъ ваше письмо, любезный братъ Иванъ Ильичъ, и 
съ радостнымъ умилешемъ прочелъ его. Все оно проникнуто 
истинно-христіанскимъ чувствомъ любви, и потому оно мнЪ было 
особенно дорого. 


О себЪ скажу слЪдующее. 

Въ одной арабской поэмЪ есть такое сказаніе. „Странствуя 
въ пустын$, Моисей, подойдя къ стаду, услыхалъ, какъ пастухъ 
молился Богу. Пастухъ молился такъ: „О, Господи, какъ бы мнЪ 
добраться до Тебя, сдЪлаться Твоимъ рабомъ. Съ какой бы ра- 
достью я обувалъ Тебя, мылъ бы Твои ноги и цфловалъ бы ихъ, 
расчесывалъ бы ТебЪ волосы, стиралъ бы ТебЪ одежду, убиралъ 
бы Твое жилище и приносилъ бы Тебъ молоко отъ моего стада. 
Желаетъ Тебя мое сердце“. 

Услыхавъ такія слова, Моисей разгкЪвался на пастуха и ска- 
залъ: „Ты —богохульникъ: Богъ безтвлесенъ, Ему не нужны ни 
одежды, ни жилища, ни прислуги. Ты говоришь дурное“. И омра- 
чилось сердце пастуха. Не могъ онъ представить себф существа 
безъ тълесной формы и безъ нуждъ тЪлесныхъ, и не могъ онъ 
больше молиться и служить Господу, пришелъ въ отчаяніе. 

Тогда Богъ сказалъ Моисею: „Зачфмъ ты отогналъ отъ Меня 
вфрнаго раба Моего? У всякаго человЪка свое тЪло и свои ръчи. 
Что для тебя нехорошо, то другому хорошо. Что для тебя ядъ, 
то для другого медъ сладкій. Слова ничего не значатъ. Я вижу 
сердце того, кто ко МнЪ обращается“. Легенда эта мнЪ очень 
нравится, и я просилъ бы васъ смотрЪть на меня, какъ на этого 
пастуха. Я и самъ смотрю на себя такъ же. Все наше человЪче- 
ское понятіе о Немъ всегда будетъ несовершенно. Но льщу себя 


*) „Русское Слово“, 1910 г., № 258. 
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надеждой, что сердце мое такое же, какъ у того пастуха, и по- 
тому боюсь потерять то, что я имъю и что даетъ мнЪ полное 
спокойствіе и счастье. 

Вы говорите мнЪ о соединеніи съ церковью. Думаю, что не 
ошибаюсь, полагая, что я никогда не разъединялся съ нею, —- не 
съ той какой-либо одной изъ тЪхъ церквей, которыя разъеди- 
няютъ. а съ той, которая всегда соединяла и соединяетъ всЪхь, 
всЪхъ людей, искренно ищущихъ Бога, начиная отъ этого пастуха 
и до Будды, Лао-Тзе, Конфуція, браминовъ и многихъ, многихъ 
людей. Съ этою всемірною церковью я никогда не разлучался и 
болъе всего на свётЪ боюсь разойтись съ ней. 

Очень благодарю васъ за ваше любезное письмо и братски 


жму вашу руку. 


„Левъ Толстой“. 


Мы не знаемъ Бога, но все, что мы знаемъ о м!рЪ, мы знаемъ 
потому, что знаемъ Бога. 

Въ той мърЪ, въ которой человЪкъ исполняетъ законъ Бога, въ 
той мЪрЪ онъ и знаетъ Его. И потому, у человЪка, приближающагося 
къ Богу, понятіе о Немъ постоянно измЪняется. 

Любовь къ Богу значитъ любовь къ добру. 

Любовь къ ближнему безъ любви къ Богу есть растеніе безъ 
корней. 

Любовь къ Богу есть любовь къ совершенству. 

Любовь къ совершенству вызываетъ стремлене къ нему. 

Стремлен!е къ совершенству есть сущность жизни и потому жизнь 
человЪка всегда есть сознательлая или безсознательная любовь къ Богу. 

ВЪришь вполнЪ въ Бога только тогда, когда Онъ вновь откры- 
вается, а открывается Онъ тебЪ съ новой стороны, когда ты всей 
душой ищешь Его. А сторонъ Его безчисленное количество. 


{Мысли Льва Николаевича Толстого). 


Дъйствитепьное средство. 


(Послдняя статья Льва Николаевича Толстого *). 


Само собою разумЪется, что очень радъ бы былъ сд$лать 
все, что могу, для противодЪйствія тому злу, которое такъ сильно 
и болЪзненно чувствуется всфми лучшими людьми нашего времени. 

Но думаю, что въ наше время 'для дЪйствительной борьбы съ 
смертной казнью нужны не проламыванія раскрытыхъ дверей; не 
выраженія негодованія противъ безнравственности, жестокости и 
безсмысленности смертной казни (всякій искренній и мысляпий чело- 
въкъ и, кромЪ того, еще и знающцій съ дЪтства шестую заповЪдь, не 
нуждается въ разъясненіяхъ безсмысленности и безнравственности 
смертной казни); не нужны также и описанія ужасовъ самаго со- 
вершенія казней; такія описанія могутъ только успъшно подЪй- 
ствовать на самихъ палачей, такъ что люди будутъ менБе охотно 
поступать на эти должности и исполнять ихъ, и правительству 
придется дороже оплачивать ихъ услуги. 

И потому думаю, что главнымъ образомъ нужно не выра- 
жене негодованія противъ убійства себЪ подобныхъ, не внушеше 
ужаса совершаемыхъ казней, а нЪчто совсъмъ другое. 

Какъ прекрасно говоритъ Кантъ, „есть такія заблужденія, 
которыя нельзя опровергнуть. Нужно сообщить заблуждающемуся 
уму такія знанія, которыя его просвъЪтятъ, тогда заблужденіе исчез- 
нетъ само собою“. 

Какія же знанія нужно сообщать заблуждающемуся уму чело- 
вЪческому о необходимости, полезности, справедливости смертной 
казни, для того, чтобы заблужденіе это уничтожилось само собой? 


*) Газета „РъЪчь* 13 ноября 1910 г.. № 132. 


20 ВЪСТНИКЪ ТЕОСОФІИ. 


Такое знаніе, по моему мнЪнію, есть только одно: знаніе 
того, что такое человЪкъ, каково его отношене къ окружающему 
его міру, или, что одно и то же, въ чемъ его назначение, и потому, 
что можетъ и долженъ дфлать человЪкъ, а главное, что не можетъ 
и не долженъ дЂлать. 

И потому, если ужъ бороться съ смертной казнью, то 6б0- 
роться только тъмъ, чтобы внушать всфмъ людямъ, въ особен- 
ности же распорядителямъ палачей и одобрителямъ ихъ, ошибочно 
думающимъ, что они, только благодаря смертной казни, удержи- 
ваютъ свое положене,—внушать этимъ людямъ то знаніе, которое 
одно можетъ освободить ихъ отъ ихь заблуждения. 

Знаю, что дЪло это нелегкое. Наемщики и одобрители пала- 
чей инстинктомъ самосохранен!я чувствуютъ, что знанія эти сдф- 
лаютъ для нихъ невозможнымъ удержаніе того положенія, кото- 
рымъ они дорожатъ, и потому не только сами не усваиваютъ 
этого зная, но всЪми средствами... стараются скрыть отъ людей 
эти знанія, извращая ихъ и подвергая распространителей ихъ вся- 
каго рода лишеніямъ и страданіямъ. 

И потому, если мы точно хотимъ уничтожить заблужденіе 
смертной казни и, главное, если имЪемъ то знаніе, которое уничто- 
жаетъ это заблужденіе, то давайте же будемъ, несмотря ни на 
какія угрозы, лишенія и страданія, сообщать людямъ это знаніе, 
потому что это единственное дЪйствительное средство борьбы. 


Оптина пустынь. 
29 октября 1910 г. 


Пей ии. 


Необходимость признанія Бога чувствуется яснЪе тогда, когда мы 
отказываемся отъ Него, забываемъ Его. 
Мы вншне отдфлены и внутренно связаны со всЪми живыми 


существами. 
(Мысли Льва Николаевича Толстого). 


О сознанм духовнаго начала. 


(Приложеше къ „Кругу Чтешя“: мысли о нравственномь совершенствованім. 
Изд. „Посредника“ 1908 г). 


І Жизнь есть созноніе игизлньннаяго духовнлго начт.1т, про- 
являющегося въ предњле хъ, отерлничивающихь это начало отъ 
всего остального. 

П. Предълы этого отграниченнаго отъ всего остального на- 
чала представляются челопъку движущимся тЪломъ своимъ и дру- 
гихъ существъ. 

ПІ. ОтдЪльность, несливаемость, непроницаемость одного су- 
щества другимъ можеть представляться только тБломъ (матеріей), 
движущимся независимо отъ движенія других» существъ. 

ГУ. И потому, какъ т$лесность и пространство, такъ и дви- 
женіе и время суть только условія возможности представлешя 
отдЪленности нашего луховнаго существа отъ всего остального, 
т. е. отъ не ограниченнаго, не тБлеснаго, не пространственнаго и 
не движущагося, не временнаго духовнаго существа. 

У. И потому жизнь наша представляется ғамъ жизнью про- 
странственнаго т$ла, движущагося во времени. 

ҮІ. Намъ представляется, что наше тфло, составляя одну 
часть безконечнаго въ пространств тЪлеснага міра, происходя 
отъ родителей, предковъ, жившихъ прежде насъ въ безконечномъ 
времепи, получаетъ начало въ утробЪ матери, рождается, растетъ, 
развивается, потомъ слабЪетъ, сохнетъ и умираетъ, т. е. теряетъ 
свою прежнюю тБлесность, переходя въ другую, перестаетъ дви- 
гаться и —умираетъ. 

ҮН. Въ дъйствительности же истинную жизнь нашу соста- 
вляетъ только сознаніе того духовнаго существа, которое отдЪ- 
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лено отъ всего остального и заключено въ предЪлы тЪла и дви- 
женя. 

УШ. Духовное существо это всегда равно само себф и не 
подлежитъ измЪненіямъ; намъ же кажется, что оно растетъ и рас- 
ширяется во времени, т.-е. движется. Движутся же только пре- 
длы, въ которыхъ оно находится; намъ это кажется такъ же, 
какъ кажется, что движется мЪсяцъ, когда тучи бЪгутъ черезъ 
него. 

ІХ. Жизнь есть жизнь только тогда, когда проявляется со- 
знаніе, когда изъ-за предъловъ выступаетъ сознаніе. И оно всегда 
есть. ТЪ промежутки отсутствія сознанія, которые намъ кажутся, 
намъ кажутся только тогда, когда мы смотримъ на движеніе пре- 
дЪловъ сознанія въ другихъ существахъ. Когда же смотримъ изъ 
себя, мы знаемъ, что сознаніе одно и не измЪняется, не начи- 
нается и не кончается. 

Х. Жизнь представляется сначала человЪку матеріально-про- 
странственной и движущейся, временной. Человъкъ признаетъ 
сначала своей жизнью т предЪлы, представляющіеся ему движу- 
щейся матерей, которые отдЪляютЪъ его отъ всего, и полагаетъ, 
что его жизнь матеріально пространственна и самодвижно-вре- 
менна, и въ движен!и этой матеріи во времени видитъ свою жизнь. 
Въ прекращении же движенія этой матеріи онъ видитъ прекраще- 
ніе своей жизни. 

ХІ. Въ этой увЪренности человЪка поддерживаетъ наблюде- 
ніе надъ другими людьми, постоянно представляющимися ему ма- 
теріальными въ пространств и движущимися во времени. Наблю- 
деніе непрерывности движенія матеріи въ другихъ существахъ за- 
ставляетъ человЪка думать, что и его жизнь непрерывно движется 
во времени, хотя внутренно онъ не только не испытываетъ этой 
непрерывности движенія, но испытываеть одно неподвижное, 
всегда равное себЪ сознаніе, которое только для внфшняго на- 
блюденія раздъляется промежутками сна, сумасшествія, страстей— 
въ дЪйствительности же всегда одно. 

ХІІ. Такъ что люди приписываютъ два различныхъ значенія 
слову „жизнь“. Одно значеніе есть понятіе движущейся, отдЪлен- 
ной отъ всего остального матеріи, признаваемой человъкомъ. со- 
бою, и второе—неподвижное, всегда равное себЪ духовное суще- 
ство, которое человЪкъ признаетъ собою. 

ХШ. Понятія эти кажутся различными, но въ сущности это 
не два, а только одно понятіе: понятіе сознанія себя духовнымъ 
существомъ, заключеннымъь въ предњлы. Признаніе жизнью про- 
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странственнаго и временнаго существованія отдЪленнаго существа 
есть только недодуманность. Сознаніе себя отдъленнымъ отъ всего 
существомъ возможно только для духовнаго существа. И потому 
жизнь всегда есть жизнь духовнаго существа. Духовное же суще- 
ство не можетъ быть ни пространственно, ни временно. 

ХІМ. И потому признаше всей жизнью матеріальнаго, времен- 
наго существованія человЪка есть ошибка мысли, есть признаше 
части за цВлое, послЪдствія за причину,---есть такая же ошибка 
мысли, какъ признаніе силою, движущею колесомъ мельницы, па- 
дающей струи воды, а не рЪки. 

ХУ. Различіе между признаніемъ жизнью духовнаго неизм%н- 
наго начала, а не проявленія его въ тъхъ предЪлахъ, въ которыхъ 
оно проявляется, всегда было дълаемо всЪми религіозными учи- 
телями. На этомъ разъясненіи различія двухъ понятій жизни осно- 
вано ученіе евангелія объ истинной жизни: жизни духа и ложной 
жизни: жизни плотской, временной. 

ХУІ. Разъясненіе это очень важно потому, что изъ сознанія 
того, что истинная жизнь заключается только въ духовномъ су- 
ществЪ, вытекаетъ все то, что называютъ добродЪтелью и что 
даетъ наибольшее благо людямъ. Изъ этого сознанія вытекаетъ 
то, что составляетъ основу всфхъ добродътелей: вытекастъ лю- 
бовь, т. е. признаніе собою :кизни всЪхъ существъ міра. 

ХУП. Изъ этого же сознанія, которое и есть не что иное, 
какъ то, что мы называемъ совъстью, вытекаеть воздержаніе, 
безстрашіе, самоотверженіе, потому что только при воздержаніи, 
безстрашіи, самоотверженіи возможно исполнєніе основного требо- 
ванія сознанія: признан!е собою лругихъ существъ, т. е. любви. 

ХҮШ. Человъкъ, познавшій свою жизнь, подобенъ (кажется, 
такъ говорилъ Паскаль) человЪку рабу, который вдругъ узнаетъ, 
что онъ царь. 


Левь Толстой. 


Мистики, 


Д-ра Р. Штейнер а 


Джордано Бруно и Ангелусъ Силезіусь. 


Въ первой четверти ХУІ столЪтія естественно-научный геній 
Николая Коперника (1473 1543) выступаеть съ такой системой 
мысли, которая заставлясть людей послЪдующаго періода смо- 
трфть на звЪздное небо съ совершенно иными представленіями, 
чЪмъ смотръли ихъ предки въ древности и въ средне в$ка. Для 
послЪднихъ земля была ихъ неподвижной обителью въ центр 
вселенной. СозвЪздія же были для нихъ Сущностями, совершен- 
ными но своей преродЪ, такъ какъ ихъ движеніе было круго- 
образно, а кругъ являлся тогда! символомъ совершенства. Во всемъ, 
что небесныя созеЪздія говорили человъческимъ чувствамъ, усма- 
тривалось нЪчто высшее, нЪчто духовное. Одну рЪчь вели съ 
человЪкомъ предметы и явленія земли; другую ръчь—сіяющія 
свЪтила, появлявшіяся въ чистомъ эфирЪ по ту сторону луны и 
казавшіяся одухотворенными обитателями пространства. Уже Ни- 
колай Кузанскій составилъ для себя иныя понятія о небесныхъ 
пространствахъ *). 

Благодаря Копернику, земля преобразилась для людей въ 
планету, родственную всфмъ остальнымъ небеснымъ тфламъ, въ 
созвЪздіе, подлежащее такимъ же законамъ движенія. И вся раз- 
ница, которой отнынЪ земля отличалась отъ остальной вселенной, 
сводилась въ сознаніи человЪка къ тому, что она представляетъ 
собой мЪсто его обитанія. Онъ былъ принужденъ мыслить явле- 
нія, происходящія на его земл%, такъ же, какъ и явленія остальной 


*) См. первую страницу главы о Никола Кузанскомъ въ „ВЪстникЪ Тео- 
софіи“. № 7—8. 1910 г. 
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вселенной. И, благодаря этому, міръ его сознанія расширился до 
самыхъ отдаленныхъ предфловъ. Онъ былъ принужденъ все, до- 
стигающее до его зрБнія, признать за такой же чувственный міръ, 
какъ и міръ, окружающій его на землЪ. И онъ уже не могъ болЪе 
искать въ пространствахъ эөира присутствія Духа посредствомъ 
тЬхъ же орудій, какими познается чувственный міръ. 

Съ этимъ расширеннымъ сознанемъ долженъ былъ впредь 
считаться каждый, стремившійся къ высшему познанію. Въ преж- 
нія времена мыслящій человъческій духъ стоялъ передъ иной дЪй- 
ствительностью. Теперь же передъ нимъ была поставлена новая 
задача. Теперь изнутри человъка могли говорить не одни лишь 
предметы этой земли. Его внутренній міръ долженъ былъ обнять 
духовную суть всей чувственной вселенной, которая всюду одина- 
ковымъ образомъ наполняетъ міровое пространство. 

Передь такой задачей стоялъ мыслитель изъ Нолы, Джор- 
дано Бруно (1548 —1600). Къ тому времени орудія человъческихъ 
чувствъ завоевали вселенную; приходилось разыскивать духовное 
уже вн космическаго пространства. Такимъ образомъ, человЪ- 
ческая мысль была какъ бы принуждена искать духовное лишь 
тамъ, гдЪ, на основаніи глубокихъ внутреннихъ переживаній 
искали его т мыслители, рядъ которыхъ только что прошелъ 
передъ нашими глазами. Эти мыслители творили изе себя такое 
міросозерцаніе, къ которому позднЂе вс$ люди были приведены 
подвинувшимися естественными науками. То солнце, лучи кото- 
раго должны были освъЪтить новое воззрЪн!е ка природу, для нихъ 
было все еще скрыто за горизонтомъ; но свЪтъ этого солнца уже 
появляется, подобно утренней зар%, въ такое время, когда пони- 
маніе самой природы оставалось все еще подъ покровомъ ноч- 
ного мрака. 

Въ ХІУ столЪтіи сстествознаніе перевело небесныя тфла въ 
область чузственнаго міра, къ которому они дЪйствительно и 
принадлежать; до конца ХІХ столЪтія, наука продолжала во всЪхъ 
явленіяхъ растительной, животной и человъческой жизни видЪть 
явленія чувственнаго порядка. Ни въ высотЪ эөира, ни въ эво- 
лющи живыхъ существъ, наука не искала ничего иного, кромЪ 
матеріально-чувственныхъ процессовъ. Какъ въ ХУІ вЪкЪ мысли- 
тель долженъ быль говорить: „земля есть такая же планета, какъ 
и другія планеты, подчиненныя т$мъ же заковамъ, какимъ под- 
чиняются и онъ“, такъ же долженъ былъ мыслитель ХІХ вЪка го- 
ворить: „каково бы ни было происхожденіе и будущее человка, 
для антропологіи онъ не боле какъ млекопитающееся, у кото- 
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раго организація, потребности и болфзни отличаются необыкно- 
венной сложностью, а мозгъ, съ его удивительными способно- 
стями, достигаетъ высочайшей степени развитія *). 

Съ такой установленной естественными науками точки зр%- 
нія не можеть уже болъе происходить смЪшенія духовнаго и 
чувственнаго. Достигшее высокаго развитія естєствознаніе не до- 
пускаеть исканія въ природ духа по матеріальнымъ линіямъ; 
такое искане становится столь же невозможнымъ, какъ для 
здороваго мышленія невозможно искать причины передвиженія 
часовой стрЪлки не въ механическихъ законахъ (въ этомъ ДухЬ 
неорганической природы), а въ какомъ-то особенномъ демон%, 
производящемъ перестановку стр$локъ. Съ полнымъ правомъ 
долженъ былъ Эрнстъ Геккель отвергнуть грубыя представле- 
нія матеріализованнаго Бога, недопустимаго для естествоиспы- 
тателя. Въ высшихъ и болфе отзлеченныхь формахъ тЪлесное 
явленіе отвергается, и Богъ почитается какъ чистый Духъ безъ 
тЪла. „Богъ есть Духъ, и кто ему поклоняется, долженъ покло- 
няться ему въ духЪ и истинъ“. И, тъмъ не мене, душевная дЪя- 
тельность этого чистаго Духа остается совершенно тою же, какъ 
и дъятельность очеловъченнаго личнаго Бога. Въ дфйствитель- 
ности, этотъ не матеріальный Духъ мыслится не безтЪлеснымъ, а 
невидимымъ, газообразнымъ. Такимъ образомъ, мы получаемъ 
пародоксальное прєдставленіе о БогЂ, какъ о газообразномъ по- 
звоночномъ“ **). Въ дЪйствительности, чувственно-реальное бытіе 
духа можеть быть установлено лишь тамъ, гдЪ непосредственный 
чувственный опытъ раскрываетъ присутствіе духовнаго начала. 
Превосходный мыслитель, Б. Карнери, сказалъ: „Утвержденіе, что 
нЪтъ матери безъ духа и духа безъ матеріи, заставило бы насъ 
распространить тотъ же вопросъ и на растеніе, и даже на первую 
попавшуюся каменную глыбу, которая едва ли представляетъ что- 
либо въпользу этого коррелятивнаго понятія“ ***). Луховныя явленія, 
какъ факты, суть лишь результаты различныхъ дЪятельностей 
организма; и міровой Духъ присутствуетъ въ мірЪ не матеріаль- 
нымъ образомъ, а только духовнымъ образомъ. Душа человЪка 
есть сумма явленій, въ которой Духъ является наиболЪе непо- 
средственнымъ образомъ какъ дьйствительность. Но въ видЪ 
такой души, Духъ проявляется только въ человЪкЪ. И если кто 


*) Раш Тортага: Автороюзе, Гера. 1888, 5. 528. 
=) Наске, \енга{е1. 5. 333. 
***) В. Сашей, Етр/іпдбипе ипа Ветиѕѕіѕеіп, 5. 15. 
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представляетъ себЪ Духа не только въ видЪ человфческой души, 
но и въ видЪ иныхъ душъ, принадлежащихъ инымъ земнымъ 
существамъ, тотъ не понимаетъ что такое Духъ и совершаетъ 
великій грЪхъ противъ него. Кто это дЪлаетъ, доказываетъ одно: 
что онъ самъ никогда не переживалъ присутствія въ себЪ духа и 
знаетъ въ себЪ только одну жизнь души, этого внЪшняго про- 
водника Духа. А это равняется тому, какъ если бы нарисованный 
карандашомъ кругъ принять за настоящий, математически-идеаль- 
ный кругъ. Кто не переживаетъ внутри себя ничего иного, кромЪ 
душевной формы духа, тотъ чувствуеть себя принужденнымъ 
одарять такой же душевной формой и внЪчеловЪческій міръ, 
чтобы не останавливаться на ступени грубо-чувственной мате- 
ріальности. ВмЪсто того, чтобы мыслить Первопричину вселенной 
какъ Духъ, онъ мыслитъ ее какъ Міровую Душу и признаетъ 
всеобщее одухотвореніе природы. 

Джордано Бруно, на котораго новое Коперниковское міро- 
созерцаніе оказало свое вліяніе, не могъ понимать присутствіе 
Духа въ мір, изъ котораго этотъ Духъ былъ тәкъ долго изго- 
няемъ, иначе, какъ въ видЪ М;іровой Души. Если бы глубже про- 
никнуть въ произведенія Бруно, въ особенности въ его глубско- 
мысленную книгу „о Причин®, НачалЪ и Единомъ“, получается 
впечатлЪніе, что онъ мыслилъ вс вещи одушевленными, хотя и 
въ различной степени. Онъ еще не переживалъ Духа внутри себя, 
поэтому опъ и представляется ему въ видБ человфческой души. 
Когда онъ говоритъ о Дух, онъ понимаетъ его именно такимъ 
образомъ. „М!ровой Разумъ есть наиболъе внутренняя, дЪйстви- 
тельная и существенная способность и потенщальная часть Міро- 
вой Души; онъ есть та тождественность, которая наполняетъ ве- 
ликое Ц%лое, освъщаетъ вселенную и направляетъ природу, чтобы 
она производила свои виды такими, какими они должны быть“. 
Хотя въ этихь словахъ Духъ изображается не какъ „газообраз- 
ное позвоночное“, но все же какъ существо, сходное съ человЪ- 
ческой душой. „Какъ бы ничтоженъ и малъ ни былъ тотъ или 
другой предметъ, онъ заключаетъ въ себЪ частицу духовной суб- 
станцій, которая, какъ только имЂется для того субстратъ, неиз- 
мЪнно стремится стать растеніемъ, или животнымъ, или инымъ 
организованнымъ тфломъ, которое носитъ обыкновенно названіе 
одушевленнаго. Ибо Духъ находится во всфхъ вещахъ и не суще- 
ствуетъ ни единаго малфйшаго тфльца, которое было бы лишено 
способности стать одушевленнымъ“. Именно благодаря тому, что 
Джордано Бруно не переживалъ въ себф Духа опытнымъ обра- 
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зомъ, могь онъ смЪшивать жизнь Духа съ внЪшними механиче- 
скими процессами, посредствомъ которыхъ Раймондъ Луллусъ 
(1235—1315) въ своемъ произведении „Великое Искусство“ счи- 
таль возможнымъ раскрыть тайны Духа. НовЪйпий философъ 
Францъ Брентано описываетъ это великое искусство такъ: „на 
концентрическихъ, по одиночкЪ вращающихся кругахъ, были на- 
чертаны понятія, и затЪмъ изъ вихъ, путемъ вращеня, произво- 
дились разнообразнъйшія комбинащи“. То, что при вращеніи слу- 
чайно складывалось, то служило поводомъ для сужденія о высо- 
чайшихъ истинахъ. И Джордано Бруно, въ теченіе своихъ много- 
численныхъ передвиженій черезъ Европу, выступалъ въ различ- 
ныхъ университетахъ какъ учитель этого „Великаго Искусства“. 
Онъ обладалъ достаточнымъ мужествомъ, чтобы мыслить небес- 
пыя созвЪздія какъ міры, совершенно аналогичные нашей земл%; 
естественно-паучную точку зрънія онъ примънялъ также и къ 
землЪ; онъ уже не мыслилъ міровыя тфла въ видЪ ттлесныхә 
Духовъ, но онъ все же представлялъ ихъ себЪф, какъ душезные 
Духи. Нужно отдать справедливость тому человЪку, который мы- 
слиль настолько необычно, что католическая церковь заставила 
его расплатиться за это смертью. Было огромнымъ шагомъ впе- 
редъ ввести, такъ сказать, все небесное пространство въ область 
того же міросозерцанія, которое до тЪхъ поръ относилось только 
къ однЪмъ земнымъ вещамъ, хотя бы Бруно при этомъ и надф- 
лялъ чувственное душевными свойствами. 


Личностью, сосдинявшей въ большой душевной гармоніи все 
то, что подготовили Таулеръ, Вейгель, Яковъ Бёме и другіе, 
является Іоганъ Шеффлеръ, называемый Ангелусъ Силезіусъ 
(1624-1677). Какъ бы въ одномъ духовномъ фокус соединен- 
ными и яркимъ свЪътомъ сіяющими являются идеи названныхъ 
мыслителей въ его книг Сйегирийсйег \/’апаегзтапи. Сазтесйе 
Зтя-—-ипа ЭМибзгете. И все, что Ангелусъ Силезіусъ высказы- 
вает”, является такимъ непосредственнымъ откровеніемъ его лич- 
ности, что кажется, будто для этого человъка было особымъ пре- 
допредЪленемъ воплотить въ своемъ личномъ образъ всю пол- 
ноту ихъ соединенной мудрости. Понятная и выразительная форма, 
въ которой у него появляется эта мудрость, происходитъ и по- 
тому, что онъ ее облекаетъ въ изреченія, поразительныя по своей 
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художественной формЪ. Онъ поднимается, подобно окрыленному 
духу, надъ всфмъ земнымъ бытіемъ; и все, что онъ высказываетъ, 
подобно дуновеню изъ иного міра, свободнаго отъ всЪхъ 
грубыхъ и нечистыхь примЪсей, изъ которыхъ челов%че- 
ская мудрость выдЪляется лишь постепенно и съ большимъ 
трудомъ. 

Познающимъ въ смысл Ангелуса Силезіуса можетъ быть 
лишь тотъ, у кого раскрылось зрЪніе для всего, какъ единаго 
ц$лаго; въ истинномъ смыслЪ видитъ его лишь тотъ, кто чув- 
ствуетъ дфятельную руку этого великаго цфлаго: „Богъ является 
во мнъ огнемъ, а я въ немъ -свфченемъ: не сопричастны ли мы 
другъ другу самымъ тфснымъ образомъ?“— „Я столь же богатъ, 
какъ и Богъ; нътъ ни единой пылинки, которую бы я—вЪрь мн%, 
человфкъ—не имЪлъ бы съ нимъ сообща“.—„Богъ любить меня 
боле, чфмъ себя; и если я люблю его боле чЪмъ себя, то я 
отдаю ему столько же, сколько онъ отдаетъ мнЪ изъ себя“.— 
„Птица паритъ въ воздухЪ, камень нокоится на землЪ, въ волЪ 
живетъ рыба, а мой духъ въ рук Божей“— „Родился ты изъ 
Бога, —Богъ расцвЪтаетъ въ тебЪ; и божественность его дфлается 
твоимъ сокомъ и твоей красотой“.— „Остановись, куда бЪжишь 
ты? Небо въ тебЪ: будешь ты искать Бога въ другомъ мЪст%, ты 
не найдешь его никогда“. 

Для того, кто чувствуетъ себя такимъ образомъ въ единеніи 
со всъмъ сущимъ, кончается всякое раздъленіе между нимъ и 
другимъ существомъ; онъ уже перестаетъ чувствовать себя какъ 
единичный индивидуумъ; онъ начинаетъ чувствовать все, что въ 
немъ, частью міра, а свою собственную сущность — какъ всю 
міровую полноту. „Не міръ держитъ тебя; ты самъ тотъ міръ, 
который держитъ тебя заключеннымъ въ себЪ и съ собою“. — 
„ЧеловЪкъ не овладЪетъ полнымъ блаженствомъ, пока Единство 
не поглотитъ различія“. „ЧеловЪкъ заключаетъ въ себ всякую 
вещь: если же ему чего-либо не хватаетъ--воистину онъ самъ не 
знаетъ своего богатства“. Какъ существо чувственное, человЪкЪ 
является единицей между другими единицами, и его органы чувствъ 
приносятъ его земной индивидуальности чувственныя вЪсти отно- 
сительно всего, внЪ его заключеннаго во времени и пространств%; 
но если въ человъкъ начинаетъ говорить Духъ, тогда нЪтъ уже 
ни внЪшияго, ни внутренняго. Для Духа нЪтъ ни „здЪсь“, ни 
„тамъ“, ни „ранЪе“, ни „позднЪе“: время и прострачство исче- 
заютъ въ истинномъ представлении единаго Духа. Лишь пока че- 
ловЪкъ мыслитъ какъ индивидуумъ, онъ представляетъ себя здЪсь, 
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а другого --тамъ; и только пока онъ взираетъ какъ индивидуумъ, 
одно является для него прежде, а другое позднЪе. „ЧеловЪкъ, по- 
скольку твой духъ паритъ надъ мЪстностью и временемъ, мо- 
жешь ты взирать своимъ взоромъ въ вЪчность“. „Я самъ есмь 
вЪчность, когда покидаю время и соединяю себя съ Богомъ, а 
Бога съ собой“. „Та роза, которую видитъ твое внЪшнее око, 
цвфла уже отъ вЪка въ БогЪ“. „Помфсти себя въ срединную 
точку, и ты увидишь все сразу, что происходитъ теперь, и тогда, 
и здЪсь, и на небесахъ“. „Пока внутри тебя, о другъ, еще есть 
пространство и время, ты не можешь схватить ни Бога, ни вЪч- 
ности“. „Когда человЪкъ отходить отъ многообразія и возвра- 
щается къ Богу, тогда приходитъ онъ къ единству“. Такой вну- 
тренней жизнью достигается та высота, на которой человЪкъ под- 
нимается надъ своимъ индивидуальнымъ я и уничтожаетъ всякое 
противоположен!е между міромъ и собой. Тогда начинается для 
него высшая жизнь; подобно смерти всего стараго и воскресенія 
въ новую жизнь является для него то внутреннее переживаніе, 
которое овладъваетъ имъ. „Когда ты поднимаешься надъ собою 
и предоставляешь Богу распоряжаться, тогда начинаетъ совер- 
шаться въ твоемъ духЪ вознесеніе“. „ТЪло должно возвышаться въ 
духъ, а духъ подниматься въ Богъ; пока ты въ немъ, о челов къ, 
твоя жизнь будетъ вЪчнымъ блаженствомъ“. „Поскольку мое соб- 
ственное я во мнЪ голодаетъ и уменьшается, постольку Боже Я 
прибываетъ во мн въ силЪ“. Исходя изъ такой точки зр%нія, 
человЪкъ познаетъ свое собственное значене и значеніе всЪхъ 
вещей въ царств вЪчной необходимости. Вселенское Все является 
ему непосредственно какъ божественный Духъ. Мысль о боже- 
ственномъ ДухЪ, могущимъ имфть быте надъ вещами и рядомъ 
ъ ними, исчезаетъ, какъ побЪжденная иллюзія. Этотъ божествен- 
ный Духъ является до такой степени вылившимся въ предметы 
вселенной, такъ существенно соединеннымъ съ ними въ одно 
цВлое, что онъ становится уже немыслимъ, если извлечь изъ 
него хотя бы единое звено. „НЪть ничего кромф Меня и Тебя; и 
если бы насъ двоихъ не было, Богъ былъ бы не Богъ и небеса 
не могли бы стоять незыблемо“. ЧеловЪкъ чувствуетъ себя необ- 
ходимымъ звеномъ въ міровой цЪпи. Его дъятельность перестаетъ 
быть произвольной, двигаемой личнымъ хотЪніемъ. Все, что онъ 
дЪлаетъ, необходимо въ міровой цЪпи, которая бы распалась, 
если бы изъ нея выпала его дфятельность. „Богъ не можетъ сдЪ- 
лать безъ меня даже ничтожнаго червячка: не будетъ меня въ 
его держав%, и червячекъ немедленно долженъ сгинуть“. „Я знаю, 
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что безъ меня Богъ не проживетъ и секунды: превращусь я въ 
ничто, тогда и его духъ превратится въ ничто“. Только на такой 
высот начинаетъ видЪть человЪкъ всъ вещи въ ихъ истинной 
сущности. Ему уже нътъ нужды всему, вплоть до мельчайшаго и 
грубо чувственнаго, придавать извнЪ, духовную сущность, ибо, 
каково бы ни было это мельчайшее во всей своей малости и ма- 
теріальности, оно все же членъ въ великомъ цфломъ: „НЪтъ пы- 
линки слишкомъ презрЪнной, нътъ частички слишкомъ ничтож- 
ной: мудрецъ можетъ и въ нихъ видЪть Бога во всемъ велико- 
лъпіи“. „Въ маломъ горчичномъ зернЪ, если ты только сумЂешь 
понять, найдешь ты образъ и высшихъ всъхъ, и низшихъ всЪхъ 
вещей“. На этой высотЪ человЪкъ чувствустъ себя свободнымъ, 
ибо насил!е бываетъ только тогда, когда оно дЪйствуетъ извнЪ. 
Когда же все внЪшнее влилось во внутренній міръ, когда противо- 
положене между „я и міръ внЪ меня“, „вншнее и внутреннее“, 
„природа и духъ“ уже не существуетъ, тогда все, побуждающее 
къ дъйствпо, человЪкъ признаетъ уже какъ свое собственное по- 
бужденіе. „Ввергни менпя-—съ какою силою хочешь— въ тысячу же- 
лЪзныхь оковъ, я все же останусь свободнымъ и незакованнымъ“. 
„когда умираетъ моя личвая воля, тогда Богу остается дЪлать то, 
что я хочу: я самъ предписываю Ему и начертаніе, и цъль“. И 
тогда для человъка прекращаются всъ исходяния извиЪ нрав- 
ственныя нормы; человЪкъ становится самъ для себя и мъриломъ 
и цБлью. Онъ не подчиненъ никакому закону, ибо и самъ законъ 
становится его сущностью. „Для злого лишь—заковнъ; не будь 
викакихь заповъдей, праведные все же сохранили бы любовь и 
къ Богу и къ ближнему“, На высшей ступени сознанія чсловъкъ 
дЪиствительно обрЪтаетъ невинность природы. Онъ совершастъ 
задачи, поставленныя передъ нимъ, съ чувствомъ вЪчно необхо- 
димости. Онъ говорить ссоЪ: въ силу этой же желЪзной необхо- 
димости тебЪ предоставлено изъять изъ этой необходимости то 
звено, которое выпало на твою долю. „Люди, учитесь жо отъ 
полевыхъ цвътовъ: какъ можно угодить Богу и все же быть 
прекрасными“. „У розы НФЪТЪ „зач$мъ“ и „почему“; ова цвф- 
тетъ, потому что способна цвЪсти: она не думаетъ о себЪ и не 
спрашиваетъ видятъ ее, или не видятъ“. Поднявнийся на высшую 
ступень человъкъ ощущаетъ въ себЪ вЪчное, необходимое стре- 
мленіе великаго ЦФлаго такъ же, какъ его ощущаетъ полевой цвъ- 
токъ. Онъ дЪйствузтъ такъ же, какъ цвЪтетъ полевой цвЪтокъ. 
Чувство своей нравственной отвЪтственности растетъ въ немъ 
при этомъ до неизмЪримыхъ размфровъ. Ибо все то, что онъ 
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могъ бы свершить и не свершилъ, отнимается отъ великаго ЦЂ- 
лаго, убиваетъ это Ифлое, насколько это зависить отъ него. „Что 
значитъ не гръшить? Нечего объ этомъ долго спрашивать; иди, и 
тебЪ скажутъ о томъ нфмые цвЪты на лугу“. „Все должно под- 
лежать закланію; если ты не сдЪлаешь этого ради Господа, съ 
тобой—ради Врага--сдЪлаетъ то же самое вЪчная смерть“. 


Переводъ съ нЪмецкаго Е. П. 


НъЪкоторыя изъ колебаній духовнаго міра мы чувствуемъ, нъко- 
торыя еще не дошли до насъ, но они идутъ, какъ идетъ свЪтъ отъ 
звЪзды еще невидимой для нашего глаза. 

Законъ, который мы познаемъ въ насъ самихъ, какъ законъ 
нашей жизни, есть тотъ самый законъ, по которому совершаются всЪ 
внЪшнія явленія міра, но съ той разницей, что мы въ себЪ познаемъ 
этотъ законъ, какъ то, что мы сами должны совершить. 

Ложное знаніе нашего времени принимаетъ, что мы знаемъ то, 
чего не можемъ знать, и не знаемъ того, что мы можемъ знать. То, 
что несомнЪнно извЪстно человЪку-— его разумное сознаніе, кажется 
ему непознаваемымъ, потому что оно не просто, а то, что несомнЪнно 
непостижимо для него, безграничное и вЪчное вещество,—то и кажется 
ему познаваемымъ, потому что оно по отдаленію своему отъ него 
кажется ему просто. ВЪдь какъ разъ наоборотъ. 

Все, что вносить единеніе между людьми, есть благо и красота; 
все, что ихь разъединяетъ — зло и уродство. ВсЪ люди знаютъ эту 
истину. Она запечатлЪна въ нашемъ сердић. 


(Мысли Льва Николаевича Толстого). 


ато 
е 


Древняя Мудрость на протяженіи вЪковъ. 


Д-ра Теофиля Паскаль. 


“Окончаніе *). 


Всемірная жертва, 


Идея созданія міра тЪсно связана съ идеей жертвы. Мы ви- 
дЪли, что безконечное жертвуетъ собою, чтобы возникъ Логосъ. 
Логосъ-Троица—жертвуетъ собою, чтобы создать существа все- 
ленной—онъ даетъ имъ тло отъ своего тфла, душу—отъ огня 
своей жизни, сознательное „я“ —отъ лучей своего „Я“. 

Жертва повсюду, безъ нея ничто не могло бы существовать. 

Атомы, жертвуя собой, даютъ возможность построить органы; 
органы жертвуютъ собою для общей жизни тЪла; физическое тфло, 
проявляющее физико: химическую жизнь, должно быть пожертво- 
вано въ пользу болЪе тонкихъ тЪлъ, которыя даютъ возможность 
чувствовать, думать, любить и хотЪть. ТЪло чувствованья жер- 
твуется для тЪла мысли, но и разумъ, обуздывающій страсти, 
приносится въ свою очередь въ жертву любви, которая одна 
должна властвовать надъ всЪмъ, и надъ разумомъ, и надъ волей. 

Если взять болЪе обширное поле наблюденія, мы увидимъ, 
что въ первой половинЪ эволюціи жертва требуется. 

Формы, вначалъ безсознательныя, не могутъ отдавать себя 
добровольно, онъ берутся дЪйствемъ закона; когда же онЪ ста- 
новятся мыслящими существами, достигаютъ ступени человЪчества, 
тогда наступаеть борьба между разумомъ и сердцемъ: разумъ 
хочетъ сохранять, а сердце желаетъ давать. До тфхъ поръ, пока 
сердце не вырастетъ, будетъ властвовать разумъ, и до тЪхъ поръ 
не прекратится борьба. Въ настоящее время мы находимся какъ 
разъ въ этомъ період%. 


*) См. „Въстникъ Теософіи“ 1910 г., №11. 
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Когда же сердце станетъ сильне всего остального, тогда само- 
пожертвованіе будетъ истекать само собою изъ любви и состра- 
данія: и тогда настанетъ миръ, единеніе, золотой вЪкъ будущаго. 

СлЪдовательно, первая ступень закона эволющи есть законъ 
болъе приспособленнаго, т. е. боле сильнаго: отсюда борьба за 
существованіе. Вторая ступень-—законъ наиболъе совершеннаго, 
законъ жертвы, законъ божественности. 

Когда человъкъ становится Христомъ, когда любовь Логоса 
начала проявляться въ немъ, онъ отдаетъ себя въ свою очередь, 
онъ принимаетъ крестъ жертвы. Онъ страдаетъ потому, что 
сердце его приближается къ зръЪлости; онъ начинаетъ чувствовать 
въ себЪ отголосокъ вибрацій всей вселенной; онъ живетъ жизнью 
другихъ существъ и чувствуетъ ихъ радости и горести, какъ свои. 
Онъ страдаетъ... Иначе и быть не можетъ, ибо эволюція подобна 
размаху часового маятника: чЪмъ выше онъ поднимается, тъмъ 
ниже опускается, ч6мъ длиннфе періодъ свфта, тБмъ продолжи- 
тельнъе періодъ тьмы, чЪмъ ярче свЪтъ, тъмъ гуще тьма, чфмъ 
выше радость, тъмъ глубже печаль. Человчество, подобно эво- 
люціи подвигается также циклически. ЧеловЪкъ. страдаетъ еще и 
потому, что его путь очень крутъ, и что въ короткое время онъ 
долженъ накопить большое количество опыта. Въ конц своего 
пути онъ долженъ пройти Голгоөу, пройти черезъ высшее испы- 
таніе, когда ученикъ остается одинъ съ своими силами, когда ему 
кажется, что все у него отнимается: и друзья, и руководитель; 
самъ Богъ какъ бы оставляетъ его. 

Вотъ почему эта стезя называется Путемъ Страданія, по той 
же причинЪ и ученикъ называется человЪкомъ страданія. Печаль 
охватываетъ его; его жертва не всегда радостна, каковой быва- 
етъ жертва Бога, и это потому, что онъ не совершененъ: въ немъ 
происходитъ внутренняя борьба между его ограниченнымъ лич- 
нымъ „я“, не желающимъ жертвовать собою, боящимся, что, отда- 
вая себя, оно потеряетъ самую жизнь, и всевфдущимъ сердцемъ, 
которое знаетъ, что, отдавая свою жизнь, оно получитъ жизнь 
вЪчную. 

Прекрасный символъ этой борьбы данъ христіанствомъ; онъ 
изображенъ въ жизни евангельскаго Христа, въ мистическомъ 
Христъ человЪчества. Я постараюсь изложить его въ нЪсколькихъ 
словахъ и вы увидите, какъ въ немъ отмЂчена двойственность 
состояній радости и печали, свЪта и тьмы. 

Христосъ рождается; появляется звЪзда; это---звЪзда посвя- 
щенія, хорошо извъстная мистикамъ. 
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Онъ рождается въ ясляхъ, гдЪ кормятся животныя: боже- 
ственная жизнь является, чтобы просвътить и овладЪфть живот- 
нымъ тъломъ, его страстями. Въ то же время радость (посвященіе) 
проникаетъ въ душу. 

И немедленно затфмъ начинается страданіе, циклическій 
оборотъ возвращаетъ душу къ темной сторон природы: угроза 
Ирода символируетъ вредныя силы природы, которыя, видя ро- 
жденіе будущаго Спасителя, хотятъ задушить его въ колыбели и 
воспрепятствовать его росту. Возобновляется борьба. еще болЪе 
жестокая и упорная, чЪмъ она была ранЪе, до появленія Спа- 
сителя. 

Но Христосъ продолжаетъ развиваться, и позднЪе появляется 
Отецъ, чтобы благословить его. Это выражено въ крещеніи водой, 
дающемъ новыя силы. ЗдЪсь опять радостная сторона. 

Посл сошествія силы слЪдуетъ искушеніе--снова полюсъ 
страданія. 

Злыя силы прельщаютъ Христа честолюбіемъ и гордостью, 
онъ побуждаютъ его воспользоваться своими силами для себя 
самого. Но онъ далъ обътъ употреблять ихъ только для другихъ. 

Христосъ продолжаетъ расти. Онъ преображается на гор%, 
гд встръчаетъ Великихъ Существъ (Моисея и Илью), которые 
предшествовали ему и привётствуютъ его: это—третье Посвяще- 
ніе, новая волна божественной жизни, наполняющая душу ра- 
достью и новыми силами. 

Но за Өаворомъ слЪдуетъ Голгоөа. 

Наконецъ, четвертая радость, новое торжество: въЪздъ въ 
[ерусалимъ, а за нимъ видЪніе Голгоөы. 

Объ этомъ переживаніи, объ этомъ час одиночества и пол- 
ной покинутости я и упоминалъ, говоря о послБднемъ испытаніи 
ученика. 

Страшная печаль охватываетъ душу, печаль, которая ро- 
ждается отъ кажущейся безплодности страданія: эту печаль дол- 
женъ быль испытывать на Голгоеф историческій Христосъ, когда 
провидЪлъ, съ кгкою медленностью будетъ распускаться цвътокъ 
христіанства... 

Тогда наступаетъ чувство одиночества и начинаются страда- 
нія человЪка: сначала клевета, несправедливыя обвиненія; затЪмъ 
измфна, поцЪлуй Іуды, покинувшіе друзья, отреченіе Петра, судъ 
и приговоръ. Бичеваніе прибавляетъ физическую боль къ боли 
душевной; разрываніе одеждъ означаетъ подозрЪніе и богохуль- 
ство. 


ә* 
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На Ученика возлагаютъ крестъ униженія; онъ падаетъ на 
дорогЪ и ему, разбитому, никто не помогаетъ подняться, кромЪ 
не имющихь значенія Симона и св. женъ; онъ остается совер- 
шенно одинъ. 

Его прибиваютъ гвоздями къ позорному дереву и проходя- 
щіе говорятъ: „другихъ спасалъ, а себя не можетъ спасти!“ А онъ 
могъ бы дЪйствительно разбить этотъ крестъ и подняться тор- 
жествующимъ; онъ обладалъ всфми необходимыми для этого си- 
лами, но онъ далъ обътъ употреблять эти силы только для пользы 
другихъ. Самъ же онъ рБшилъ предать себя на волю Отца и 
ждать. 

Но одиночество его полное: злыя силы торжествуютъ. Его 
„Я“ въ агоніи стонетъ: „Боже мой, Боже мой, для чего ты меня 
оставилъ?“ ЗатЪмъ онъ отдаетъ себя и говоритъ: „Да будетъ воля 
Твоя... Въ руки Твои предаю духъ Мой“. 

Посл того слЪдуетъ ударъ копьемъ, пронзается Его сердце, 
послЬднія капли крови падаютъ на крестъ; такъ послЪдняя капля 
жизни Посвященнаго должна быть пролита за челов$чество. 

Онъ умираетъ; личное „Я“ побъждено, жизнь его перешла 
въ жизнь сердца, въ божественную жизнь. 

Онъ спускается въ адъ. 

Когда отдавшій себя въ жертву Посвященный становится 
Спасителемъ міра, онъ владъетъ всЪми силами, онъ можетъ дЪй- 
ствовать и помогать страдающимъ душамъ во всъхъ мірахъ, ви- 
димыхъ и невидимыхъ и, говоритъ преданіе, можетъ освободить 
извЪстное число душъ, пребывающихъ въ, такъ называемомъ, 
„аду“. 

Наконецъ, какъ прославленный и торжествующій Христосъ, 
онъ воскресаетъ и возносится къ Отцу. 

Таковъ Христіанскій символъ жизни человЪческаго Христа, 
ЧеловЪка Скорби, становящагося Спасителемъ міра. 

Теперь я передамъ въ нЪсколькихъ словахъ египетскій сим- 
волъ послЪдняго акта великой Голгоеской драмы, чтобы показать 
его тождество съ предшествующимъ символомъ. 

Въ ЕгиптЪ ученика, съ свободно связанными членами, пом$- 
щали на выдолбленный крестъ; затЪмъ его погружали въ трансъ. 
ВслЪдъ за тъмъ къ его сердцу прикасались тирсомъ; тирсъ—сим- 
волъ воскресшаго человЪка, обладающаго могуществомъ, символъ 
человЪческой нервной системы, которая служитъ проводникомъ 
для божественной силы, проявляющейся въ видимомъ міръ. Когда 
человъкъ становится носителемъ тирса, говоритъ св. Климентъ 
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Александрійскій, онъ получаеть силу отдавать всю свою жизнь, 
т. е. помогать всфми силами, на кая способенъ божественный 
человЪкЪ. 

Прикосновеніе тирса къ сердцу посвященнаго означало, что 
онъ достигъ необходимой силы, чтобы отдать человЪчеству всЪ 
свои силы до послЪдней капли крови. 

Копье св. Логина есть лишь видоизмЪненіе этого сим- 
вола; одинаково выразительный въ обоихъ случаяхъ, въ ЕгиптЪ 
онъ боле научный, а у христіанъ болЪе трогательный. 

Египетскаго посвященнаго опускали вслЪдъ за тъмъ въ под- 
земелье, тамъ онъ оставался три дня и три ночи, потомъ, на утро 
четвертаго дня, его выносили и помфщали на востокъ отъ пира- 
миды, гдф восходящее солнце пробуждало его; это пробужденіе 
носило назван!е третьяго рождения. 

Первое рожденіе онъ получалъ отъ человчества, второе— 
дЪлало его Христомъ, третье рожденіе дЪлало его Спасителемъ 
міра. 

Такимъ образомъ мы видимъ, что жертва различна повсюду, 
и человъческій Христосъ въ свою очередь пригвожденъ къ кресту. 
Символизмомъ креста мы и закончимъ эту лекцію. 

Крестъ представляетъ собою дифференцированную матерію, 
какъ бы раздробленную на сегменты, иными словами-—множе- 
ственность. Распятый, это— божественная жизнь, заключающая 
себя въ матерію для ея оживотворенія. 

Прообразъ всЪхъ распятыхъ есть Логосъ; Онъ изображался 
въ древности въ видЪ Небеснаго Человњка, простирающаго руки 
съ выраженіемъ той радости, съ которой Онъ жертвуетъ собою 
изъ любви къ человъчеству. Онъ не распростертъ на креств, но 
изображаетъ крестъ своими руками. 

Поздн%е, когда онъ погребаетъ себя въ природ%, во Все- 
ленной, онъ скрывается въ Крестъ Воплощенія: греческій крестъ 
съ равными сторонами. Сначала въ немъ ничего не видно, затЬмъ 
онъ начинаетъ обнаруживать признаки оживленія: божественная 
энергія излучается изъ него, изъ его конечностей выходитъ пламя, 
это крестъ—древне-индусскій, свастика. Вскор%, подъ вліяніемъ на- 
пора жизни, крестъ начинаетъ вращаться, вдоль его частей про- 
бЪгаетъ пламя, которое, расширяясь, образуетъ форму Мальтій- 
скаго креста; вращаясь все скорЪе и скорЂе, онъ принимаетъ 
видъ колеса, пылающаго божественнымъ огнемъ; таковы самыя 
обыкновенныя формы символическаго креста, изображающаго со- 
зданіе Вселенной. 
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Существуетъ еще иная форма креста, появившаяся въ по- 
слЪдніе вЪка и давшая свое имя религіозному братству, пользо- 
вавшемуся въ тЪ времена большой извЪстностью. На точкЪ пере- 
сЪченія креста находится бутонъ розы, мало по малу распускаю- 
щійся; розовъющія краски жизни постепенно усиливаются, свЪтъ 
проникаетъ въ него, и онъ распускается въ розу на крест%. 

Когда роза вполнЪ распускается, божественный огонь пробЪ- 
гаетъ вдоль всЪхъ сторонъ креста, пока онъ не достигнетъ пол- 
наго расцвътанія божественной жизни. 

На обЂихъ формахъ креста отсутствуетъ изображеніе При- 
гвожденнаго; Богъ еще не достаточно проявился, чтобы быть 
представленнымъ подъ видомъ челов%Ъка. 

Но при изображеніи жертвы второго лица Троицы, фигура 
распятаго появляется: это—-латинскій крестъ, крестъ нашихъ рас- 
пятій, крестъ воплощенія. 

ДвЪ стороны этого креста не равны; человЪческая фигура, 
распростертая на немъ, представляеть Сына Божья, воплотивша- 
гося, чтобы быть распятымъ въ матер!и; но глаза его открыты, 
отъ него изливается радость, онъ отдается міру съ любовью. 

Съ теченіемъ времени многія измЪненія произошли въ этомъ 
символъ. Такъ, мы находимъ въ немъ терновый вфнецъ; это 
означаетъ, что золотые лучи божественной славы потемн$ли бла- 
годаря погруженію въ матерію и превратились въ вфнецъ уни- 
женія. 

Наконецъ, начиная съ ХІІ вка, на изображеніяхъ распятаго 
Христа появились закрытые глаза, выраженіе страданія и прон- 
зенныя гвоздями руки и ноги. 

Всюду и всегда крестъ былъ символомъ жертвы, жертвой 
же отличается и жизнь человЪка, идущаго къ богочеловЪчеству. 

Въ заключеніе приведу два замЪчательные стиха, которые 
встрЪчаются въ руководствЪ для учениковъ восточныхъ учителей: 

„Только тБ дфян!я достойны жизни ученика, черезъ которыя 
блеститъ свЪтъ креста“. 

И дал%е: 

„Когда ученикъ вступаетъ на путь, онъ кладетъ свое сердце 
на крестъ; когда сердце и крестъ сольются въ одно, тогда онъ 
достигъ своей цЪли“. 

Перев. А. Г. 


Мистицизмъ. 
(А. Бевантъ). 


Въ первые вфка христіанства—мы знаемъ это изъ писаній 
многихъ Отцовъ Церкви и еще точнфе оккультнымъ путемъ—су- 
ществовали въ самой Церкви такъ называемыя „Мистер!и“. Черезъ 
нихъ человЪкъ, очистившійся и духовно развитой, приходилъ въ 
соприкосновеніе съ высшими существами, отъ которыхъ поучался 
и узнавалъ тайны „Царства Небеснаго“. Посл того, какъ Хрис- 
тосъ оставилъ свое физическое тфло, Онъ продолжалъ являться 
своимъ ученикамъ и поучалъ ихъ въ теченіе многихъ лЪтъ, до 
ТЬхъ поръ, пока т, которые знали Его въ физическомъ мір%, въ 
свою очередь не покинули этого міра. Во все время, пока суще- 
ствовали христіанскія мистеріи, Іисусъ освящалъ ихъ, отъ вре- 
мени до времени, своимъ присутствісмъ, также присутствовали на 
нихъ главные изъ его учениковъ. Такимъ образомъ шли бокъ о 
бокъ и въ полномъ согласіи ученія экзотерическое и эзотериче- 
ское. Мистеріи воспитывали для высокаго служенія Церкви людей, 
которые были дЪйствительно учителями для вБрующихъ массъ, 
потому что сами они были посвящены въ „сокровенныя тайны 
Бога“ и могли говорить съ авторитетомъ „власть имъющихъ“ или 
обладали прямымъ знаніемъ. Съ исчезновеніемъ Мистерій все 
стало медленно измЪняться и измЪняться къ худшему. Возникло 
различіе между ученіемъ эзотерическимъ и экзотерическимъ; они 
стали расходиться, и различіе это расло до тъхъ поръ, пока глу- 
бокая пропасть не отдфлила ихъ одно отъ другого. 

Толпа върующихъ, сгруппированная вокругъ экзотерическаго 
ученія, вскорЪ совершенно потеряла изъ виду мудрость эзоте- 
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ризма. Духъ все больше и больше замЪнялся буквой, а жизнь— 
формой. 

Тогда началась въ христіанской Церкви борьба между свя 
щенникомъ и мистикомъ, которая никогда уже не прекращалась- 
Священникъ всегда хранитель экзотеризма. Онъ блюститель внЪш- 
няго порядка, онъ передаетъ традиціи изъ вЪка въ вЪкъ. Ему. 
надлежитъ хранить непоколебимой чистоту религіи, съ неизм%Ън- 
ной точностью повторять священныя формулы и передавать не- 
изм®ннымъ ученіе Церкви *. Задача великая и благородная; неоцЪ- 
нимы заслуги его передъ народомъ. Онъ освящаетъ рожденіе, 
бракъ и смерть; онъ утЪшаетъ въ горф и очищаетъ въ радости. 
Въ угрюмую и сврую жизнь онъ вноситъ лучъ радости, поэзіи 
и красоты, онъ расширяетъ ея узкій горизонтъ видніемъ луче- 
зарнаго будущаго. Унывающимъ и отчаивающимся онъ указываетъ 
на Распятіе, которое говорить имъ о страданіи, искупившемъ 
всякое горе; у изголовья умирающаго онъ шепчеть обфщаше вос- 
кресенія и жизни вЪчной, о которой говоритъ христіанскій празд- 
никъ Пасхи. 

Безъ священника, который наставляетъ, исповЪдуетъ и утЪ- 
шаетъ, трудны были бы первые шаги восхожденія по лЪстницЪ 
человЪ ческой эволюціи. 

Совершенно иной представляется жизнь мистика, одиноко 
живущаго на высотахъ. Онъ достигь вершины, опередивъ свою 
расу. Никакая помощь, никакая поддержка, ничто изъ внфшняго 
міра не доходить до него. Внимательно, неустанно прислуши- 
вается онъ къ тончайшимъ звукамъ внутренняго голоса, къ голосу 
Бога, живущаго въ немъ. СмиреннЪйшій изъ людей, когда онъ 
созерцаетъ окружающую его божественную красоту и неизм$ри- 
мыя глубины божественнаго Духа—онъ гордъ, когда противится 
указамъ внфшняго авторитета, онъ мятежный и непокорный, когда 
отказывается склонить голову подъ внЪшнее иго Церкви. Со сво- 
ими видвніями, экстазами, исканіями, порывами къ свЪту, со своей 
внезапной, нераціональной экзальтаціей, смЪняющейся такой же 
внезапной, нераціональной подавленностью и тоской,.... — что мо- 


*) Изъ всего предыпущаго и послъдующаго ясно, что авторъ не смотритъ 
на антагонизмъ между мистиками и оффиціальными представителями Церкви, какъ 
на нЪчто нормальное, а видить въ немъ лишь временное явленіе, вызываемое 
упадкомъ духовности въ Церкви. По существу священники должны быть мисти- 
ками и представителями эзотеризма. и чЪмъ мене это осуществляется въ дЪй- 
ствительности, тмъ дальше, значить, отклонилась оффиціальная Церковь отъ 
первоначальнаго, нормальнаго порядка вещей. Прим%ч. Редакціи. 
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жетъ онъ противопоставить опредЪленнымъ, точнымъ доктринамъ и 
зерховному авторитету внЪшней Церкви?—Ничего, кром неизм$н- 
ной ув$ренности, которую онъ не всегда можетъ объяснить или 
оправдать; ничего, кромЪ убъжденности, которая при всфхъ его 
колебан1яхъ, когда онъ хочетъ сообщить или объяснить что 
нибудь, остается непоколебимой въ немъ самомъ, несмотря 
ни на какія испытанія, насмфшки или оскорбленія. Что же 
можеть сдфлать священникъ съ этимъ непокорнымъ, который 
свои видЪнія ставитъ выше толкованій Писаній, даваемыхъ Цер- 
ковью, и который на всъ требованія послушанія и подчиненія 
отвЪчаетъ утвержденіемъ своей неотъемлемой духовной свободы? — 
Также ничего; потому, что мистикъ не служитъ священнику, какъ 
и священникъ не служитъ мистику. Эта непреклонность мистика 
нарушаетъ установленный порядокъ Церкви. Отъ этого происхо- 
дить та непрерывная борьба, въ которой вначалЬь священникъ 
кажется торжествующимъ, тогда какъ въ конц неизмфнно поб%- 
ждаетъ мистикъ. Борьба кажется неравной: священникъ имЪетъ 
за собой всю силу величественной традиціи, многовъковой 
исторіи, неизмЪннаго авторитета; тогда какъ мистикъ совершенно 
одинокъ. Но на самомъ дЬЛЪ борьба не столь неравна, какъ 
она кажется, потому что мистикъ черпаетъ свои силы изъ источ- 
ника, дающаго начало всъмъ религіямъ, онъ погружается въ по- 
токъ вЪчно возрождающихъ водъ, въ потокъ вфчной Истины. — 
Поэтому, въ этой постоянно возобновляющейся борьбЪ, священ- 
никъ всегда побЪдитель въ мір матеріальномъ, въ мрЪ формы— 
и всегда побъжденный въ мір духовномъ. Зачастую мистикъ, 
осужденный, пресл5дуемый, гонимый, пока живетъ въ своемъ физи- 
ческомъ тЪл%+, становится, какъ только онъ оставляетъ его, святымъ 
для своихъ гонителей, гласомъ истины для той самой Церкви, 
которая осудила его на молчаніе, краеугольнымъ камнемъ тЪхъ 
самыхъ стЬнъ, которыя были для него тюрьмой. Въ католической 
церкви, гдЪ эта борьба ведется изъ вка въ вЪкъ, она всегда при- 
водитъ къ одному и тому же результату: Тереза Авьела (4’Ам а), 
которую духовникъ ея порицаетъ и осуждаетъ, становится для слЪ- 
дующихъ покол5ый— Св. Терезой. Сколько мужчинъ и женщинъ, 
на которыхъ смотрфли съ недовъріемъ и презрЪніемъ ихъ совре- 
менники, стали потомъ центрами свЪта, къ которымъ тянулись 
тысячи вфрующихъ сердецъ...Быть можетъ, такъ и должно это быть 
до тъхь поръ, пока не засіяетъ вновь божественная Мудрость, 
потому что иначе всякій мечтатель могъ бы быть принятъ за ми- 
стика, а истерія за откровеніе. Если истинный мистикъ можетъ 
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непоколебимо стоять подъ тяжестью оскорбленій, за то онъ одинъ 
можеть сказать хотя-бы въ самомъ аду: -- „Я знаю“. Католическая 
церковь, также и Православная сохранили систематическую тре- 
нировку въ религіозной жизни, настоящую подготовку къ оккульт- 
ной жизни, которая всегда признавалась въ теоріи, хотя на прак- 
тикЪ подвергалась сомнънію и оспаривалась. Поэтому въ этой 
Церкви столько святыхъ, такой великой духовной красоты, что 
невольно прощаешь ея жестокости за ту широкую волну духов- 
ной жизни, которая излилась на безплодную пустыню внЪшняго 
міра. Осуждая суровость и жестокость католической Церкви, 
нужно и понять также, что она сурово защищала и охраняла ту 
самую почву, которая давала возможность развиться и расцвЪсти 
подобнымъ сЪменамъ святости. Протестантство не сумЪло сохра- 
нить оккультныя традиціи и систематическую тренировку, и по- 
тому въ немъ нЪтъ почвы, на которой рЪдюй цвътокъ святости 
могъ бы укорениться и возрасти. Мистики протестантской общины 
очень немногочисленны, хотя гигантская фигура Якова Бёме воз- 
вышается величественно, какъ бы указывая, что даже отсутстве 
традицій и тренировки не можетъ заглушить голосъ Бога, живу- 
щаго въ человЪкЪ. Протестантство боле, чфмъ какая-либо форма 
христіанства, нуждается въ присутствіи мистиковъ въ своей средЪ 
и въ соприкосновеніи съ духомъ живымъ, чтобы спасти себя отъ 
мертвящей буквы. 

Теософія есть утвержденіе мистицизма въ нъдрахъ всякой 
живой религіи; утвержденіе реальности и иЪнности мистическаго 
вЪдЪнія. Среди поколЪнія, воспитаннаго на современной наукЪ, 
скептически настроеннаго и склоннаго къ критик%, Теософія утвер- 
ждаетъ и возвЪщаетъ превосходство духовнаго міра. СмЪло смотря 
въ лицо современнымъ жрецамъ науки и критики, признавая блестя- 
щіе результаты, достигнутые историческими изслЪдованіями и науч- 
ными исканіями—она вЪщаетъ несравненную красоту и велище цар- 
ства Духа, реально познаваемое и видимое. Первое переживаніе ми- 
стика это прямое общеніе съ невидимымъ, соприкасаніе съ невиди- 
мыми реальностями, прохожденіе съ открытыми очами въ потусто- 
ронніе міры. Авторитету мистикъ противупоставляетъ опытъ, ввръ-— 
знаніе. Гарантіей его утвержденій является тожество переживаній 
всЪхъ тЪхъ, которые когда-либо проникали въ обл=сти, скрытыя 
отъ обычныхъ взоровъ. Результатомъ мистическихъ опытовъ и 
переживаній является толкованіе всЪхъ доктринъ и писаній, тол- 
кованіе, оправдываемое скоръе тъмъ свЪтомъ, который оно про- 
ливаетъ, освЪщая темныя и непонятныя доктрины, ч®мъ разсудоч- 
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ной аргументаціей. Такова всегда была работа просвЪтленныхъ. 
Примъръ это всего лучше покажетъ. Возьмемъ доктрину Иску- 
пленія. Въ формЪ этой христіанской доктрины мистикъ видитъ 
древнюю и всегда возрождающуюся истину: развитіе или вЪрн%Ъе 
раскрытіе человфческаго духа въ сознательномъ его елиненіи съ 
Богомъ. Мистикъ видитъ совершающееся искупленіе и единеніе 
черезъ „Христа“, родившагося въ человъкЪ по мЪрЪ того, какъ 
въ сознаніи его отраженіе второго аспекта божественнаго Созна- 
нія постепенно становится яснЂе и лучезарнъе. Въ то время, какъ 
растетъ „Христосъ“ въ человЪкЪ, совершается единеніе, и полнымъ 
оно является только тогда, когда сынъ, побЪдивиий разъединеніе, 
сознаетъ себя единымъ съ человъчествомъ и Богомъ, и въ силу 
этого сознанія, этого единенія, онъ становится истиннымъ Спаси- 
телемъ, истиннымъ Посредникомъ между Богомъ и яюдьми. Ми- 
стикъ не заботится о мертвой буквЪ, не оспариваетъ никакого 
догмата; онъ видитъ сердце, сущность вещей при свЪтъ собствен- 
наго своего переживанія, и для него смыслъ и цЪнность догмата— 
во внутреннемъ его значеніи, а не во внЪшнемъ, историческомъ 
фактЪ. То же самое и съ Писаніями. Возможно, что съ точки 
зрЪнія исторіи они достовърны или же недостовЪрны. Для ми- 
стика истинное значеніе и цфнность ихъ заключается въ изло- 
женійи истинъ духовнаго міра. Ему кажется имБющимъ мало 
значенія, бродилъ или не бродилъ физическій народъ Израильскій 
по физической пустын%ъ; — много народовъ проходили такимъ же 
образомъ по многимъ пустынямъ. Но духовный Израиль всегда 
будетъ бродить по пустынямъ духовнымъ, ища Землю ОбЪтован- 
ную; и это всегда истинно и всегда ново. Мистикъ видить это 
сказаніе въ свЪтЪ духовной истины. Онъ видитъ Моисея въ каж- 
домъ изъ великихъ Пророковъ и огненный столбъ, окруженный 
облакомъ, надъ каждымъ изъ руководителей челов чества. Такимъ 
образомъ мистикъ читаеть Священныя Писанія, такимъ же обра- 
зомъ объясняетъ Апостолъ Павелъ въ своемъ посланіи къ Гала- 
тамъ (гл. ІМ) исторію Авраама, Агари, Исаака; такимъ же обра- 
зомъ первые Отцы Церкви искали внутренній смыслъ вещей, не 
заботясь о внЪшнемъ значеніи словъ. Такое толкованіе является 
жизненнымъ вопросомъ для современнаго, образованнаго христіа- 
нина, который не хочетъ совершенно отбросить религію. Среди 
современныхъ научныхъ открытій, только непосредственное зна- 
ніе, полученное въ мистическомъ состояніи сознанія, можетъ со- 
хранить для него религію. Современная критика и наука подрыли 
въ корнЪ авторитетъ церкви; подземные ходы и галлереи подко- 
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пали незамЪтнымъ, тонкимъ, но смертельнымъ образомъ почву 
подъ ногами этого авторитета, который покоится отнынЪ на тон- 
кой и хрупкой кор%, могущей проломиться каждую минуту, и тогда 
рухнетъ все зданіе. Церковь не можетъ дольше быть построена 
на авторитетЪ исторіи; она вновь должна быть перестроена и воз- 
двигнута на твердой скалЪ знанія и опыта. Мистика дастъ ей на- 
ивысшую и самую твердую устойчивость, какая существуетъ въ 
мір: увЪренность въ непрерывности мистическаго опыта, безко- 
нечно повторяемаго. Внутренний, мистическій Христосъ, единствен- 
ная порука, единственное утвержденіе Христа историческаго; и 
этого достаточно. Совершенный Христосъ является во всемъ своемъ 
величіи, какъ историческій фактъ потому, что въ душ каждаго 
человзка живетъ потенціальный „Христосъ“; и только тъ, въ ко- 
торыхъ рождается „Христосъ“ мистическій, могутъ смотрЪть че- 
резъ бездну вЪковъ и видЪть Христа историческаго. Они могутъ 
подняться за предълы своего физическаго тъла и тамъ познать 
Его въ настоящей, живой дЪйствительности; видть Его столь же 
реально и, быть можетъ, полнфе, чъмъ Его видфли и знали уче- 
ники Его, когда Онъ ходилъ по берегамъ Генесаретскаго озера. 


Перев. А. В. 


ЧеловЪкъ, познавшій свою жизнь, подобенъ члеловЪку рабу, кото- 
рый вдругъ узнаетъ, что онъ царь. 

Жизнь есть сознаніе неизмЪннаго духовнаго начала, проявляю- 
щагося въ предЬлахъ, ограничивающихъ это начало отъ всего 
остального. 

(Мысли Льва Николаевича Толстого). 


Бхагавадъ- Гита. 
(Продолжете *). 


Пъснь ХІ. 


1. 
Арджуна сказалъ: 


Это слово о Высочайшей Тайнъ Ты повъдалъ мнъ изъ со- 
страданія; этимъ разсЂяно мое невъд%ніе 1). 


2: 


О происхожденіи и разрушеніи всЪхъ существъ слышалъ я 
отъ Тебя, о Ты съ очами лотоса *), я слышалъ о Твоемъ непре- 
ходящемъ величіи. 

3. 


Такимъ, какимъ Ты описываешь Себя, Господи, я жажду 
узрзть Твою всемощную форму, о Совершенный, о лучшій изъ 
Существъ! 

4. 

Если ты думаешь, что Мною она можетъ быть постигнута, 

Господи, то яви мнЪ Свое вЪчное Я, о Господь Іоги! 


5. 
Благословенный молвилъ: 


Созерцай, о Партха, сотни и тысячи Моихъ разновидныхъ 
формъ, божественныхъ и различныхъ по цвЪту и образамъ. 


*) „Въстникъ Теософіи“ 1910 г., № 11. 
1) Буквально: мое заблужденіе, моя иллюзия. 
2) Буквально: чьи очи подобны лепесткамъ лотоса. 
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6. 

Созерцай Адит!я 1), Вазу 2), Рудровъ 3), двухъ Атвинъ 4), а 
также Марутовъ 5); созерцай безчисленныя, до сихъ поръ неви- 
данныя чудеса, о Бхарата. 

7. 


Созерцай въ моемъ тЪл%, о Гудакеша $), всю вселенную, не- 
подвижную и въ движеніи, и все, что ты жаждешь узрЪть. 


8. 


Воистину, ты не въ силахъ своими глазами созерцать Меня; 
божественныя очи дарую тебЪ. Воззри на Мою царственную іогу. 


9. 


Санджая 7) сказалъ: 


Молвивъ это, о Царь, великій Господь Іоги, Гари 8), явилъ 
ПартхЪ свою высочайшую форму, какъ Богъ. 


10. 


Съ безчисленными устами и очами, во многихъ чудесныхъ 
видахъ, съ безчисленными божественными украшеніями, съ много- 
образнымъ поднятымъ божественнымъ оружемъ. 


ч 11. 


Облаченный въ божественныя одежды и ожерелья, пома- 
занный божественными благоуханными маслами, всечудесный, 
безпредъльный Богъ, съ обращеннымъ всюду ликомъ. 


12. 


Если бы свЪтъ тысячи солнцъ одновременно засіялъ на небЪ, 
то онъ бы походилъ на славу этого великаго Существа 3). 


1) 7 сыновей Адити, матери боговъ. 

2) Боги. 

3) Демоны. 

4) Божественные близнецы, боги зари. 

5) Духи стихій. боги вЪтра и бури. 

8) ПобЪдитель враговъ. 

7) Приближенный царя Дритараштры. 

8) 2-е лицо Св. Троицы, Индусской Тримурти. 
9) Магатма, Великая Душа. 
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13. 


Тогда Пандава !) увидлъ всю вселенную, раздъленную на 
тысячу частей, и всЪ онБ соединились во едино въ тЪлЪ Бога 
боговъ. 


14. 


Тогда Дхананджая?), потрясенный изумлешемъ, съ волосами, 
стоящими дыбомъ, склонилъ голову передъ Богомъ и, сложивъ 
руки, сказалъ: 


15. 


Арджуна сказалъ: 
О Боже, внутри Твоего тЪла я вижу боговъ, а также мно- 
жество видовъ существъ 3); вижу Господа, Брахму, возсВдающаго 
на лотосовомъ престолЪ, и всЪхь Риши, и небесныхъ ЗмЪй *). 


16. 


Всюду вижу я Тебя, въ безпредъльномъ проявленіи, съ без- 
численными устами, очами, руками, чревами и не нахожу въ 
Твоей безграничной форм%, Господи 5), ни начала, ни середины, 
ни конца Тебя. 

17. 


Вижу Твое сверкающее сіяніе 5), вижу Тебя съ дискомъ, съ 
вБнцомъ и съ парой; ослЪпляя взоръ какъ солнце и огонь, Ты 
льешь съ небесъ 7) потокъ Своей безпредъльной 8) славы. 


18. 
Превыше всякаго познанія, Непогибающій, Ты еси великая 
сокровищница; все—имманентный 3), Ты еси вфчный стражъ не- 
измнной Дхармы; я мыслю Тебя, какъ вЪчнаго 1%) человЪка. 


1) Сынъ Панду. 

2) Счастьемъ рожденный. 

3) Буквально: всЪ виды, всЪ ступени существъ. 

4) Т. е носвященныхъ. 

5) Буквально: Господь вселенной. 

$) Буквально: всюду сверкающее Твое сіяніе. 

7) Буквально: со всфхъ сторонъ небесъ. 

8) Неизм®римой славы Твоей. 

3) Буквально: неисчерпаемый, вЪчно изливающійся. 
19) Буквально: древняго, съ незапамятныхъ временъ. 
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19. 


Безъ начала, безъ середины и конца вижу Тебя, Всемогущій, 
съ безчисленными десницами, съ солнцемъ и мъсяцемъ вмЪсто 
очей! Подобно жертвенному огню Твой ликъ своимъ сіяніемъ со- 
гръваетъ вселенную. 

20. 


Тобой однимъ преисполнены земля, небеса и все простран- 
ство между ними; увидавъ Твое чудесное и страшное проявле- 
не, тройственные міры затрепетали, о Всесильный з). 


ЎТ; 


Воистину въ Тебя вступаютъ сонмы Лучезарныхъ ?) и со 
сложенными руками въ трепетЪ славословятъ Тебя, сонмы пре- 
святыхъ 3) взываютъ къ Тебъ, воспЪвая Твою хвалу громкимъ 
пЪснопЪніемъ: „Да будетъ все ко благу!“ 4). 


29. 


На Тебя взираютъ восхищенные сонмы духовъ 5), боговъ 6), 
свЪтовъ 7), геніевъ 8), святыхъ и мудрецовъ, а также и демоны. 


23. 


Увидавъ Твою могущественную форму съ безчисленными 
устами и очами, съ безчисленными десницами и стопами, съ об- 
ширнымъ чревомъ, со многими страшными зубами, міры трепе- 
щутъ, какъ и я. 


24. 


Лучезарный, Ты касаешься неба, переливаясь цвЪтами ра- 
дуги; съ раскрытыми устами и сіяющими, широко раскрытыми 
очами; увидъвъ Тебя, все мое существо трепещетъ и самообла- 
даніе и сила оставляютъ меня, Вишну 3). 


1) Магатма, Великая Душа. 

2) Суры. 

3) Маһагѕһіѕ, ѕійдһаѕ. 

4) Т. е., да будетъ конечная цБль всфхъ проявленій свЬтъ! Эта мысль выра- 
жена однимъ словомъ: Ѕуаѕіі. 

5) Рудры. воинство низшихъ міровъ. 

6) Сыны Адити и Васу, также космическіе боги. 

1) Міѕһуаѕ. 

8) 5іадһазѕ. 

%) 2-е лицо Индусской Троицы, Тримурти. 
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25. 
УвидЪвъ Твои страшные уста съ зубами на подобіе пожи- 
рающаго пламени времени, я не знаю больше, гд найти мнЪ по- 
кой; помилуй меня, Господи, убъжище всЪхъ міровъ. 


26. 
Сыны Дритараштры 1), а съ ними весь этотъ сонмъ земныхъ 


царей: Бхишма ?) и Дрона 3), царскій сынъ Суты и всЪ благород- 
нЪйшіе воины нашихъ ратей. 


27: 
Вс они стремительно бросаются въ Твои отверзтыя уста со 
страшными зубами; нБкоторые попадаются между Твоими зубами 
и головы мгновенно испепелены въ прахъ. 


28. 
Подобно тому, какъ потоки рЪкъ стремительно несутъ свои 
воды въ океанъ, такъ эти герои, эти владыки земли неудержимо 
бросаются въ Твои пылающія уста. 


29. 
Подобно моли, которая, все ускоряя свой полетъ, быстро 
летитъ въ огонь и тамъ погибаетъ, эти воины неудержимо устре- 
мляются въ Твои уста и находятъ тамъ смерть. 


30. 


Все поглощая Своимъ огненнымъ языкомъ, Ты, Всеистре- 
бляющій, пожираешь человЪчество; Твоя слава наполняетъ про- 
странство; вселенная, о Вишну, вся пылаетъ въ Твоихъ огнен- 
ныхъ лучахъ. 

31. 

Открой мн% свое Я, Ты, чья форма такъ ужасна! Я падаю 
ницъ предъ Тобою. Пощади меня, высочайшій Боже! Я жажду 
познать Твою сокровенную сущность, а не проявленіе Твое. 


32. 
Благословенный молвилъ: 


Я есмь Время, пожирающее міръ; Я проявляюсь, чтобы унич- 
тожить землю. Ни одинъ изъ этихъ воиновъ, выстроившихся для 
битвы, не избЪгнетъ смерти; одинъ лишь ты останешься живъ. 


1) СлЬпой царь, сыны котораго сражаются на поль Курукшетры. 
2) Бхишма, герой великихъ подвиговъ. 
3) Гуру, учитель, сынъ Бхарадвая. 
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33. 


Возстань же и достигни славы! Побфдивъ враговъ, насла- 
ждайся своимъ могущественнымъ царствомъ. Мною они уже 10- 
бЪждены; будь же ты внЪшней причиной ихъ поражения 1). 


34. 


Уже убиты Мною Дрона, Бхишма и Джаяндратха, Карна и 
всЪ другіе славные воины. Сражайся же безъ страха. Ты побЪ- 
Дишь. 

35. 


Санджая сказалъ: 


Услышавъ т слова Кешавы 2), увЪнчанный діадемой, сло- 
живъ руки, дрожа и простираясь ницъ, снова обратился къ КришнЪ, 
трепеща отъ ужаса и закрывая лицо. 


36. 
Арджуна сказалъ: 
О Хришикеша! з) справедливо міръ радуется Твоей слав%, 
славословя Тебя 14); въ ужасБ разбъгаются во всф стороны де- 
моны 5); сонмы святыхъ падаютъ ницъ передъ Тобою. 


37. 


Какъ имъ не падать ницъ, о Высочайшій! Ты еси превыше 
самого Брахмы 6). о Безконечный! Господь боговъ, родина всЪхъ 
міровъ вселенной! Ты непреходящій, Бытіе и Небытіе 7), Ты-—То 
Наивысшее 3). 

38. 


Ты первЪйший Богъ и древнЪйшій Человъкъ 3), божественная 
сокровищница всего сущаго; Ты познающій и познаваемый, оби- 
тель горняя, Тобою проникнута вселенная, о Существо безконеч- 
ныхъ проявленій! 


1) Буквально: ты-—лЪвша, сражающійся лишь лфвою рукой, 

2) ИмЪющій великол®пные волосы. 

3) Въ текст: славословя Тебя въ гимнахъ, пЪснопЪньяхъ. 

4) Владыка чувствъ. 

5) Ракши. 

6) Первое лицо Индусской Троицы, первый аспектъ проявленнаго Бога. 
7) Зари Азаё 

8) Направленный Первоисточникъ жизни--То. 

3) Пуруша, Духъ. 
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39. 


Ты еси Вайю и Яма 1), Агни 2), луна, Варуна 3), Отецъ и 
Предокъ всЪхъ 4); Слава, слава, тысячу разъ слава Теб! снова и 
снова всеслава ТебЪ! 

40. 

Все ницъ во прах предъ Тобою, и позади Тебя, и со всЪхъ 
сторонъ Твоихъ, о Вседержитель. Безграничный въ могуществЪ 
и неизмЪримый въ силЪ, Ты все держишь Собою: ибо Ты самъ 
еси Все. 

41. 

Если по недомыслію считая тебя лишь другомъ, я воскли- 
цалъ: „О Кришна! о Другъ“, не зная о Твоемъ величіи или без- 
печный въ моей любви къ Теб%; 


42. 


Если шутя, въ разгар веселія, во время отдыха, бесфды 
или за трапезой, я явилъ недостатокъ благоговЪнія къ ТебЪ, 
будучи одинъ или въ обществ друзей, о БезгрЪшный 5), прости 
мои заблужденія, о Ты безпредЪльный. 


43. 


Отецъ міровъ, всего что движется и неподвижно, болЪе до- 
стойный почитанія, чфмъ Высшее Я Гуру 5), нътъ подобнаго Тебъ 
во всЪхъ трехъ м!рахъ. Несравнима неизреченная слава Твоя. 


44. 


Посему я падаю ницъ передъ Тобою и молю простить меня. 
Благослови и будь со мною, какъ отецъ съ сыномъ, какъ другъ 
съ другомъ, какъ любящій съ любимымъ. 


45. 


Радуется мое сердце, что я видЪлъ то, что никто не видлъ 
до меня, но разумъ мой трепещетъ отъ страха. Яви мн%ъ вновь 
иной свой образъ, Боже! пощади, о Господь боговъ, ты —родина 
міровъ! 


0) Богъ жизни и смерти. 

2) Огонь и Духъ Огня, Господь очищающаго пламени. 
3) Богъ воды. 

*) Праяпати. 

$) Ачіюта. 

8) Учитель. 
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46. 
Снова жажду видЪфть Тебя по-прежнему, съ вЪнцомъ, па- 
лицей и дискомъ въ рук, въ Твоемъ прежнемъ проявленіи, о 
тысячерукій, о Ты, проявленіе вселенной. 


47. 
Благословенный молвилъ: 

Арджуна, по Моей милости ты увидЪлъ эту высочайшую 
форму, доступную созерцанію лишь въ сокровенной іогЪ, сіяю- 
щую, всепроникающую, безконечную, первичную, которой ни- 
когда никто не вид$лъ кромЪ тебя. 


48. 


Ни жертвоприношенія, ни знан!е Ведъ, ни дла милосердия, 
ни труды, ни суровые подвиги не могутъ дать человЪку созер- 
цаніе этой формы. 


49. 


Не смущайся, не трепещи, ибо ты вынесъ созерцаніе этой 
страшной формы; отгони всякій страхъ, и пусть твое сердце ра- 
дуется, узри Меня снова въ Моемъ обычномъ образЪ. 


50. 
Санджая сказалъ: 


Молвивъ эти слова, Васудева ‹) снова явилъ Свой собственный 
образъ ?) и утфшилъ потрясеннаго Арджуну. Магатма 3) снова 
принялъ Свой кроткій образъ. 


51. 
Арджуна сказалъ: 


Снова созерцая Твой кротюй человъческій образъ, о Джа- 
нардана *), я снова прихожу въ себя и становлюсь самъ собою. 


59. 
Благословенный молвилъ: 


Эту форму Мою, которую ты видфлъ, очень трудно вынести. 
Воистину, боги постоянно жаждутъ узрЪть ее. 


1) Кришна. 

2) Признакъ Аватара— способность проявлять себя, какъ Логосъ. 
3) Великая Душа. 

4) Тревожащій людей. 
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58. 


И не можеть никто черезъ знаніе Ведъ, черезъ подвиги, 
милостыни или жертвоприношенія увидЪть Меня, какъ ты ви- 
дЪлъ Меня. 


54. 


Одной лишь любви !) доступно такое созерцаніе, Арджуна; 
любви дано созерцать Меня въ Моей сокровенной Сути и слиться 
со Мною, о Парантапа ?). 


55. 


Тотъ, кто дБлаетъ все во имя Мое, для кого Я—высочайшее 
благо, кто преданъ МнЪ, свободный отъ привязанности 3), недо- 
ступный враждЪ, приходитъ ко Мн, о Пандава *). 


Такъ гласитъ ХІ бесфда славной Бхагаватъ-Гиты, именуемая 
Югой созерцанія вселенской формы. 


Пер. И. Манціарли и Аа. 


... Чфмъ труднЪе тъ условія, въ которыхъ мы находимся, тфмъ 
плодотворнфе и для себя и для другихъ можетъ быть внутренняя ра- 


бота надъ собою. 
(Мысли Льва Николаевича Толстого). 


1) Вһакіі, Богу преданность, любовь къ Богу. 

2) Искусный въ подвигахъ, Тараз. 

3) Т. е., привязанности къ земнымъ благамъ и къ формамъ. 
4) Сынъ Панду. 


Тріады бардовъ. 


Приводя ниже тріады ирландскихъ бардовъ, необходимо 
сказать нсколько словъ объ ихъ авторахъ и о томъ племени, 
среди котораго онъ появились. Племя это--племя Кельтовъ. Рфдко 
о комъ такъ много писали и такъ мало знали бы, что отчасти 
объясняется крайней скудостью историческихъ документовъ, а 
главное тъмъ, что и начало ихъ исторіи теряется во мракЪ временъ. 

Кое-какія данныя указываютъ, что Кельты впервые появляются 
въ Малой Азіи, откуда переправляются къ съверу Чернаго моря. 
Въ Галатахъ, которымъ писалъ впослЪдствіи Апостолъ Павелъ 
нЪкоторые изслдователи склонны видфть ихъ остатки. 

Отнюдь ничего не утверждая, за отсутствіемъ серьезныхъ 
научныхъ данныхъ, можно все-таки предположить, что Кельтскіе 
народы не были абсолютно чужды тъмъ племенамъ, изъ которыхъ 
впослЪдствіи на юг нынфшней Россіи образовалось и наше госу- 
дарство. Какъ бы то ни было, близкое ихъ соприкосновеніе 
со скиөами несомнфнно. Дюдоръ Сицилійскій (1-й вЪкъ) прямо 
на это указываетъ. „Галльскія народности, пишетъ онъ, наиболЪе 
удаляются къ сфверу и сосЪднія Скиөіи такъ свирЪпы, что онЪ 
пожираютъ людей; то же разказываютъ и относительно Бретон- 
цевъ, населяющихъ островъ Иринъ (Ирландію). 

„Слава объ ихъ храбрости и варварств% установилась издавна, 
ибо подъ именемъ Киммерійцевъ они въ прежнія времена опу. 
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стошили Азію. Это они взяли Римъ, разрушили храмъ въ Дельфахъ, 
подчинили дани большую часть Европы и Азіи, и въ Азии, овла- 
дЪвъ землею побъжденныхъ, образовали смЪшанное племя Галло- 
грековъ“ *). ДЪйствительно, нЪкоторые обычаи Киммерійцевъ, этихъ 
древнихъ жителей Крыма, представляютъ, по мнЪнію Тьери, стран- 
ное сходство съ тъмъ, что практиковалось у балтійскихъ Кимвровъ 
и Галловъ. Къ числу этихъ обычаевъ онъ относитъ гаданія по вну- 
тренностямъ человъческихъ жертвъ, а также любовь окружать 
свои жилища головами убитыхъ враговъ, натыканными на шесты **). 
Въ Галліи красили волосы въ красный цвфтъ, обычай существо- 
вавшій и у нашихъ отдаленныхъ предковъ, какъ о томъ свид%- 
тельствуютъ многіе изъ найденныхъ въ южной Россіи череповъ ***), 
наконецъ благородные брились, сохраняя лишь длинные усы и 
предоставляя ношеніе бороды однимъ простолюдинамъ. Можно 
еще найти и нЪсколько кельтскихъ словъ, какъ сога— высокое 
мЪсто (рус. гора), Нип, Іеип-—одЪяло, плащъ (рус. ленъ), которыя 
съ полнымъ основаніемъ могутъ дать поводъ кън$которымъ сбли- 
женіямъ и на почв языковЪд%Ънія. Но, повторяю, эти сближенія 
не выходятъ изъ сферы догадокъ, ожидающихъ подтвержденія 
отъ серьезнаго научнаго труда, спеціально имъ посвященнаго. 
Пока же имЪъются только историческіе слды, что часть Кельтовъ 
около 631 г. до Р. Х. съ равнинъ Днъстра были отброшены ски- 
өами къ Дунаю и Рейну. ВстрЪчаютъ ихъ у Балтійскаго моря, 
у моря НЪмецкаго и, наконецъ, въ нынЪшней Ирландіи и Франціи, 
тогдашней Галли, гд застаетъ ихъ Цезарь. 

Конечно, подобныя передвиженія не были единичными, и часто 
новые пришельцы заставали на завоевываемыхъ м%стахъ бол%Ъе 
древнія, но все же родственныя племена. 

По свидфтельству Амьена Марцеллина „Друиды утверждаютъ 
что часть населенія Галли была мЪстнаго происхожденія, а другая 
прибыла изъ отдаленныхъ острововъ и Зарейнскихъ странъ, будучи 
сдвинутой со своихъ мЪстъ частыми войнами и наводненіями 
Океана“ (Атт. Магсе]. ХУ 5.). Этими обстоятельствами слЪдуетъ 
объяснить и крайне разнообразныя свидфтельства относительно 
многихъ обычаевъ, взглядовъ и наконецъ самой религіи Кельтовъ, 
первоначальная идея которой, по общему закону, подвергалась 


*) Оіойог Ѕіс. 1 уо. 32. выдержка прив. въ Ніѕіоіте 4ез Сашоіѕ раг А. 
Тһіегу. Рагіѕ 1858 МІ р. 59. 

#* Интересно, что въ нашихъ народныхъ сказкахъ (напр. о Василис Ме- 
лентьевиЪ и др.) такъ оисывается жилище бабы-яти. 

#**) Имъются въ Кіевск. музе%ћ. 
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неоднократному искаженію и вырожденію, доходящему до полнаго 
противоръчія съ основнымъ принципомъ-—явленіе повторяющееся 
и въ наши дни. 

За примърами ходить не далеко: —стоитъ для этого хотя бы 
сопоставить высокое ученіе, изложенное въ тріадахъ, съ ужасными 
обрядами, совершавшимися у Кельтовъ и въ особенности съ человЪ- 
ческими жертвоприношеніями, когда жертва распиналась, убивалась 
стрЪлами, или съ ночными вакханаліями, когда жрицы, совершенно 
нагія и выкрашенныя въ красный цвЪтъ, предавались всякимъ 
неистовствамъ съ пылающими факелами въ рукахъ *). 

Насъ, конечно, интересуютъ не эти искаженія, а то зерно 
истины, которое горитъ яркимъ пламенемъ въ чистомъ ученіи 
бардовъ, переданнымъ имъ отъ друидовъ. 

Кто же были эти таинственные барды? Барды, евбаги и друиды 
составляли три ступепи въ духовной 1ерархи Кельтовъ. Высшая 
власть принадлежала друидамъ.Онибыли главными руководителями, 
духовными учителями, хранителями тайнаго ученя. Имъ же принад- 
лежало и первоначальное воспитаніе мальчиковъ, изъ которыхъ и вы- 
бирались достойные для пополненія ихъ собственныхъ рядовъ послЪ 
долгаго, чуть ли не двадцатилътняго искуса, проведеннаго въ 
изученіи наизусть тайнъ вЪковой мудрости и знанія друидовъ. 
Служители внЪшняго культа носили имя евбаговъ. Это они 
выполняли обряды, приносили жертвы, занимались гаданьемъ; 
иногда же, подъ именемъ „филе“, исполняли обязанности судей. 
Третьимъ звеномъ великаго братства были барды—эти мудрые 
поэты—пфвцы, глашатаи истины, рыцари правды и добра, вдохновля- 
ющіе героевъ на велике подвиги и, въ вЪкъ жестокости и насилия, 
провозглашающіе принципы мира и любви. Роль этихъ пфвцовъ 
была огромна, какъ и то уваженіе, которымъ они по справедли- 
вости пользовались. Многіе изъ королей съ гордостью носили это 
почетное званіе. 

Сушествуютъ преданія о томъ, какъ враждующе станы, го- 
товые уже къ сраженію, при звукф девяти-струнной лиры име- 
нитаго пфвца—барда складывали свое оруже и, прослушавъ пЪсню, 
изъ враговъ превращались въ друзей. Проще говоря, барды были 
апостолами учения друидовъ, живымъ мостомъ между скрытыми 
въ дубовыхъ рощахъ и молчаливыми созерцателями тайнъ и шум- 
ной, вЪчно тревожной массой народа. Въ чемъ заключалось это 
ученіе я не стану передавать. Это лучше меня сдфлаетъ прила- 


*) Рііп. ХХИС?. Тацитъ „о Германцахъ“. 
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гаемый подлинникъ. Укажу только на одну особенность, которая 
могла бы ускользнуть отъ недостаточно внимательнаго читателя. 

Особенность эта—рЪзко подчеркнутый принципъ сохраненія 
высшей *) индивидуальности (Ажеп) и при достижен!и полнаго 
сліянія со всфмъ и всЪми въ кругЪ Гвинфидъ **), что до н$ко- 
торой степени является разъясненіемъ идеи Нирваны. Эта послЪд- 
няя, какъ иззЪстно, многими изслЪдователями понимается, какъ 
полное исчезновеніе въ БожествЪ. ЗдЪсь же выясняется, что эта 
полнота сліянія является вмЪстЪ съ тфмъ и полнотою развитія 
основного и вполнф индивидуальнаго гринципа (Амеп) каждой 
человъческой личности. 

Переходя къ самому тексту тріадъ, я долженъ отм%Ътить, что 
старался возможно ближе держаться ихъ французскаго перевода, 
жертвуя подчасъ ради точности красотою формы. Впрочемъ, 
утЪшаюсь той мыслью, что жесткія сопоставленія нЪкоторыхъ 
словъ только лучше передадутъ и духъ Кельтской рЪчи, суровой 
и грозной, какъ и природа, среди которой она создавалась, и 
полной звуковъ, заимствованныхъ изъ рева бури и громыханія 
каменныхъ массъ, двигаемыхъ волнами Океана, гд царствуютъ 
Законы Рока грозной бездны Аппмїќп. 


О Бог%. 


1. Существуетъ три первичныхъ единства, и каждое изъ нихъ 
возможно лишь единымъ: единый Богъ, единая Истина и одна 
точка Свободы, т. е. точка равновсія всъхъ противоположностей. 

(Символомъ этого равнов%сія были, такъ называемые, кача- 
ющіеся камни, которые при огромномъ въсЪ могли быть сдвинуты 
простымъ прикосновеніемъ рукъ). 

2. Три вещи проистекаютъ изъ трехъ первичныхъ единствъ: 
всякая Жизнь, всякое Благо, всякое Могущество. 

3. Богъ необходимо троиченъ: Онъ составляетъ большую часть 
Жизни, большую часть Знанія, большую часть Могущества, и не 
можетъ въ немъ быть больше этой большей части каждой вещи. 


*) Въ отличіе отъ низшей, узко личной, связанной съ чисто временными 
условіями того или иного воплощенія. См. Тріады 41 и 44. 

**) Эта особенность получаетъ особый интересъ, если вспомнить, что Кельты 
появились на заръ формированія нашей 5-субъ-расы, которой предстояло, вмЪстЬ 
съ созиданіемъ критически-научной мысли, утвердить принципъ индивидуальнаго 
сознанія. 
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4. Три Божьихъ Величія: совершенная Жизнь, совершенное 
Знаніе, совершенное Могущество. 

5. Три вещи обязательно возобладаютъ: высшее Могущество, 
высший Разумъ, высшая любовь Бога. 

(Гатьенъ-Арну даетъ другую версію: Три вещи необходимы: 
высшее Могущество, высний Разумъ, высшая Любовь). 

6. Три гарантіи того, что Богъ д%Ълаетъ и свершитъ: Его 
безконечное Могущество, Его безконечная Мудрость, Его безко- 
нечная Любовь, такъ какъ нфтъ ничего, что не могло быть свер- 
шено, стать истиннымъ и не быть волимымъ этими тремя аттри- 
бутами. 

7. Три вещи, которыми Богъ не можетъ не быть: тЪмъ, въ 
чемъ должно заключаться совершенное Благо, тъмъ, что должно 
желать совершенное Благо и что должно выполнить совершенное 
Благо. 

8. Три вещи, которыя Богъ не можетъ не совершить: самое 
полезное, самое необходимое, самое прекрасное для каждой вещи. 

9. Три главныя ЦФли дфятельности Божества, какъ творца 
всякой вещи: уменьшить зло, усилить добро, сдфлать явнымъ 
всякое различіе такимъ образомъ, чтобы дать возможность узнать 
то, что должно быть и, наоборотъ, то, чего быть не должно. 

10. Три Божьихъ необходимости: быть безконечнымъ въ са- 
момъ себЪ, быть конечнымъ по отношенію къ конечному, быть 
въ согласіи со всякимъ видомъ быт!я въ круг Гвинфидъ (Будди). 


О существахъ вообще. 


11. Три первопричины живыхъ существъ: божественная Лю- 
бовь въ согласіи съ высшимъ разумомъ; божественная Мудрость, 
знающая вс средства, и божественное Могущество (въ согласіи) 
съ высшей Волей, Любовью и Мудростью. 

12. Три вещи Богъ далъ всякому существу: полноту его соб- 
ственной природы, полное выявленіе (отличительно) его Индиви- 
дуальности и самобытность его Авенъ (Эго). Въ этомъ заключается 
дЪйствительное и полное опредћленіе личности каждаго существа. 

(Этимологически Авенъ означаетъ приливъ, флюидъ, то, что 
истекаетъ, что движется, стремится, принципъ стремленій, склон- 
ностей, вкусовъ). 

13. Три различія всякаго живого существа по отношенію къ 
другимъ: Авенъ (Эго), Память и Воспріятіе. Ибо эти свойства у 
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каждаго во всей полнот%Ъ и не могутъ быть раздЪлены съ другимъ 
существомъ. Всякій владЪетъ этими свойствами въ полнотЪ исклю- 
чительной, и дв полноты каждой вещи невозможны. 

14. Божьей справедливостью всякое живое существо прини- 
маетъ участе въ трехъ вещахъ: Состраданіи Божества въ АбредЪ 
(кругъ воплощеній); потому что безъ сего невозможно было бы 
познаніе, привилегія божественной любви и сотворчество съ 
божьимъ могуществомъ, посколько Онъ справедливъ и милостивъ. 

15. Три круга бытія: кругъ пустоты (СуІсһ у Сецрапі), гдЪ 
кром% Бога нЪтъ ничего ни живого, ни мертваго, и никто кром% Бога 
не можетъ его пройти; кругъ перевоплощенія (Абредъ), гд всякое 
одухотворенное существо рождено смертью, и человЪкъ проходитъ 
его; кругъ блаженства (Гвинфидъ), гдЪ всякое одухотворенное 
существо рожлено жизнью и человъкъ пройдетъ его въ небЪ *). 

16. Три необходимыя фазы всякаго существованія по отно- 
шенію къ жизни: начало въ Аннвфнъ (Аппу/п бездн%), перевопло- 
щенія въ АбредЪ и Полнота въ небЪ или кругЪ Гвинфидъ; безъ 
этихъ трехъ фазъ нЪтъ жизни—кром$ какъ у Бога. 

17. Три послъдовательныхъ состоянія живыхъ существъ: со- 
стоянія униженія въ Аннвфнъ (бездн%Ъ), свободы въ АбредЪ, Любви 
и счастья въ небЪ. 

18. Три силы бытія: не имфть возможности быть другимъ, 
не быть обязательно другимъ, и не имфть возможности быть луч- 
шимъ по немыслимости этого. Въ этомъ заключается совершен- 
ство всякой вещи **). 

19. Три вещи не будуть имЪть конца вслЪдствіе необходи- 
мости ихъ власти: Форма быт! я, Качество бытия и Польза бытія: 
потому что эти свойства, освободившись отъ всякаго зла, будутъ 
вЪчны у существъ одушевленныхъ и неодушевленныхъ во всемъ 
разнообразіи красоты и добра круга Гвинфидъ. 

20. Три существенныя отличія между человЪкомъ, равно какъ 
и всякимъ другимъ существомъ и Богомъ: человЪкъ и всякое иное 
существо—ограниченъ; Богъ-—нЪтъ.ЧеловЪкъ и всякое другое су- 
щество—имЪетъ начало; у Бога нЪтъ начала. Человъкъ обяза- 
тельно долженъ пройти черезъ рядъ посл довательныхъ перемфнъ 


*) У Цезаря читаемъ: Друиды доказываютъ, что души не погибаютъ и послБ 
смерти он переходятъ изъ одного тфла въ другое. Они думаютъ, что этотъ взглядъ 
пробуждаетъ въ людяхъ смЪлость, заставляя ихъ презирать страхъ смерти. Кром- 
лехи—символическ!я изображенія круговъ жизни. 


**) Эта загадочная тр1ада приводила въ смущеніе и нЪкоторыхъ комментаторовъ 
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въ кругъ Гвинфидъ *) вслЪдствіе своего безсилія вынести Сеноапії, 
а Богъ— безъ перемЪнъ, потому что Онъ можетъ вынести всякую 
вещь, не теряя при этомъ блаженства. 

21. Три невозможности для всякаго существа, кромЪ Бога: 
выдержать вЪчность Сеисап+, быть соучастникомъ всЪхъ состояній, 
самъ не измЪняясь, улучшать и измЪнять всЪ вещи, не уничтожая 
ИХЪ. 


ИеповЬкъ, его природа и его будущность. 


22. Три необходимости въ кругЪ Абредъ (на ступени Аннвфнъ): 
наименьшая возможная степень всякой жизни, и оттуда—ея начало; 
матерія всЪхъ вещей, и отсюда—вытекающее ихъ прогрессивное 
развитіе, которое можетъ происходить лишь какъ необходимость 
(т. е. въ силу необходимыхъ законовъ); образованіе всякой твари 
изъ смерти и отсюда бренность существованія. 

23. Три вещи первично совершенны: Человкъ, Свобода, 
СвЪтъ. 

24. Три преимущества человфческаго состоянія: Равновфсіе 
добра и зла и вытекающее отсюда свойство сравнивать. Свобода 
выбора и отсюда возможность сужденія и предпочтенія. Развитіе 
силы (нравственной), какъ слЪдствіе сужденія и предпочтенія. 

Эти три вещи необходимы для исполненія чего бы то ни было. 


А. Меловфкь въ круг Абредъ. 


25. Три причины необходимости круга Абредъ: развитіе ма- 
теріальной субстанціи, всякаго живого существа; развитіе силы 
(духовной) для побъды надъ всякимъ препятствіемъ и Суіћгаш 
(сатаной) и для освобожденія отъ Огурх (зла). И безъ этого пере- 
хода изъ одного состоянія жизни въ другое никакое существо не 
можетъ достигнуть законченности. 

26. Три главныя вещи, которыхъ необходимо достигнуть на 
ступени человъка: Знаніе, Любовь и Власть въ наибольшей сте- 
пени возможности ихъ развитія до смерти (т. е. при жизни). Это 
можеть быть достигнуто лишь на ступени ЧеловЪчества преиму- 
ществомъ свободы и выбора (самого челов$Ъка). Эти три вещи 
называются тремя ПобЪдами. 


*) ЗдЪсь неясность текста: ГћЋотте 40 пбсеззатетепй раззег раг ӣеѕ сһап- 
Бешепіѕ '@аї ѕиссеѕѕійѕ Чаз [е сегсіе 4е О\уупйа ... въ кругъ Гвинфидъ или 
въ круг Гвинфидъ? вЪрнБе первое. 


ТРІАДЫ БАРДОВЪ. 61 


27. Три побфды надъ Огу» и Су®гаш: Знаніе, Любовь и 
Власть, потому что Знать, Желать и Мочь исполняютъ что бы то 
ни было въ сродности съ вещами. Эти три побЪды начинаются 
на ступени человЪчества и продолжаются безконечно. 

28. Три необходимости для побфды человЪка: Безстрашіе, 
ПеремЪна (перевоплощеніе) и Свобода; и вслЪдствіе возможности 
свободнаго выбора, нельзя заранъе положительно утверждать въ 
какую сторону направится человЪкъ. 

29. Тремя вещами человЪкъ падаетъ въ необходимость Абреда 
(перевоплощенія): отсутствіемъ усилія къ знанію, отсутствіемъ при- 
вязанности къ добру и приверженностью ко злу. ВслЪдствіе этихъ 
вещей онъ спускается въ Абредъ до своего подобія *) и начинаетъ 
сначала рядъ своихъ перевоплощеній. 

30. Тремя вещами человфкъ обязательно снова опускается 
въ Абредъ, даже если во всфхъ другихъ отношеніяхъ онъ привя- 
занъ къ добру: черезъ гордость онъ падаетъ въ Аннвфнъ; криво- 
душіемъ—до степени соотвЪтствующаго униженія; отсутствіемъ 
милосердля—до степени подходящаго животнаго. Оттуда онъ снова 
путемъ перевоплощенія идетъ къ ЧеловЪчеству. 

31. Три выбора, предоставленные человЪку: Абредъ или Гвин- 
фидъ; Необходимость или Свобода; Зло или Добро; все въ равно- 
вЪсіи и человъкъ по собственной охотЪ можетъ насл$довать то 
или другое. 

32. Три необходимости въ круг Абреда: нарушеніе Закона, 
такъ какъ оно неизбЪжно; освобожденіе въ смерти отъ Дургъ и 
Ситро (Огух и Суіһгаш!); умноженіе жизни и блага удаленіемъ отъ 
Дургъ (зла) въ освобожденіи смерти—и это при помощи Бога, 
который обнимаетъ все **). 

33. Три вещи ослабляются съ каждымъ днемъ вслЪдстве 
возрастающаго противодЪйствія: Невъжество, Ненависть, Неспра- 
ведливость. 

34. Три вещи съ каждымъ днемъ усиливаются вслЪдствіе 
возрастающаго къ нимъ стремленія: Знаніе, Любовь, Справед- 
ливоСтЬ. 

35. Три вещи постоянно уменьшаются: Мракъ, Заблуждене, 
Смерть. 


*) „До своего подобія“ вЪроятно слЪдуеть понимать въ смысл нисхожденія 
до соотвЪтствующихъ его уровню условій жизни. 

**) Неясность въ подлинникб: Іа дейутапсе 4е Іа тогі (смерти или отъ смерти?) 
аеуапі Огус еі Суіташі Гассгоіѕзѕетепі йе Ла уе еї ап Шеп раг Г'ёіоіспетепі 
ае Огуа, дапѕ Іа деНугапсе 4е Іа тогі. 
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36. Три вещи возрастаютъ постоянно: Огонь или СвЪтъ, Ра- 
зумъ или Истина, Духъ или Жизнь. Эти три вещи въ конц возь- 
мутъ верхъ надъ всфми другими и тогда Абредъ будетъ уничто- 
женъ. 

37. Три первичныя бЪдствя круга Абредъ: Необходимость, 
Отсутствіе памяти, Смерть. 

38. Три дЪйствительныя средства Божества въ Абредъ для 
побЪды надъ Дургъ и Ситро и преодолЪнія ихъ противодЪйствя 
по отношеню къ кругу Гвинфидъ: Необходимость, Отсутствіе 
памяти, Смерть. 


Б. О человъкЬ въ круг5 Гвинфидъ. 


39. Три главныя преимущества круга Гвинфидъ: Отсутствіе 
зла, отсутствіе нужды, отсутствіе смерти. 

40. Три вещи будутъ возвращены человЪку въ кругЪ Гвин- 
фидъ: Перводухъ--Амеп (Авенъ), Перволюбовь, Первопамять, по- 
тому что безъ сего блаженство не мыслимо. 

41. Три отличительныя преимущества въ кругЪ Гвинфидъ: 
Призваніе, преимущество и Авенъ. ДЪйствительно, два существа, 
вполнф тождественныя другъ съ другомъ--невозможны, а потому 
для каждаго полнота въ томъ, что составляетъ его отличительную 
особенность; полнота же вещи необходимо подразумФваетъ все, 
чЪмъ она можетъ быть въ дЪйствительности. 

42. Изъ перемЪнъ состояній въ круг Гвинфидъ вытекаютъ 
три выгоды: Познаніе, Красота, Покой. Эти перемфны вытекаютъ 
изъ невозможности человЪку вынести Сеган—(бездну Сеигап\), 
которая внЪ всякаго познаванія. 

43. Три необходимыя условія для достиженія полноты Знанія: 
Перевоплощаться въ Абредъ, Перевоплощаться въ Гвинфид%, 
вспомнить все, бывшее во время перевоплощеній даже въ Аннвфи. 

44. Три власти, вытекающія изъ Знанія: Полная трансмиграція 
(перевоплощен!е) черезъ всЪ ступени существованія; воспоминанія 
о каждомъ воплощеніи и связанныхъ съ нимъ событіяхъ, власть 
по желанію пройти снова черезъ какое-либо состояніе ради опыта 
и возможности сужденія. И это будетъ достигнуто въ круг 
Гвинфидъ. 

(Легенда о Мерлинъ и Тальезин%, вернувшихся изъ круга 
Гвинфидъ для блага своихъ ближнихъ). 

45. Три вещи, познаніе которыхъ уничтожаетъ Зло и Смерть 
и даетъ побфду надъ ними: Знаніе сущности вещей; Знаніе ихъ 
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причинъ; Знан!е способа ихъ дфйствя. И это знаніе будетъ до- 
стигнуто въ Гвинфид%. 

46. Три полноты счастія въ ГвинфидЪ: участіе во всякомъ 
качеств съ особымъ совершенствомъ; обладаніе всякой геніаль- 
ностью съ геніальностью исключительной; охватывать вс суще- 
ства въ чувств любви, обладая вмЪстЪ съ тъмъ любовью еди- 
ничной—любовью къ Богу. И въ этомъ заключается полнота неба 
и Гвинфидъ. 

Е. Кузьминъ. 


Жизнь міра совершается по чьей-то волЪ,—кто-то этою жизнью 
всего міра и нашими желаніями дЪлаетъ свое какое-то дЪло. Тотъ, кто 
это дЪлаетъ, и есть то, что мы называемъ Богомъ. 

Законъ Бога, по отношенію къ Богу, есть тоже, что наши чувства 
по отношеню къ міру, къ вещамъ. Не было-бы чувствъ, мы ничего не 
не знали-бы о вещахъ; не было-бы въ нашемъ сердиЪ закона—мы ни- 
чего-бы не знали о Бог. 

Мы неразрывно соединены духовной связью не только со всфми 
людьми, но и со всъми живыми существами. 


(Мысли Льва Николаевича Толстого). 


Петучй Гопландецъ. 
Биргеръ Этвинга. 


{Переводъ съ нфмецкаго изъ „Тһеоѕ.“ 1909 г., стр. 485). 


Въ великомъ океан%, далеко за горизонтомъ, вдали отъ вся- 
каго жилья и шума людского, куда никогда не ступала нога че- 
ловЪческая, лежитъ таинственный, чудный островъ. 

Молва идетъ, что на этомъ островЪ забывается всякое горе, 
каждое желаніе исполняется и всЪхъ потерянныхъ друзей и лю- 
бимыхъ существъ здфсь вновь можно найти. Такой миръ и такая 
тишина царствуютъ здЪсь, что слышится даже біеніе сердца вели- 
кой матери природы и музыка сферъ въ дивныхъ краскахъ не- 
сется отъ свЪтила къ свЪтилу по сверкающему небосклону. Словно 
ближе къ намъ спускается необъятный сводъ небесъ и все глубже 
проникаешь въ далекіе, еще чуждые намъ міры. 

Въ каждомъ столЪтіи лишь однажды, глубокой ночью, островъ 
этотъ становится доступнымъ для потерянныхъ душъ, безъ устали 
скитающихся по низинамъ земли... 

Давно отвергнутый приговоромъ Боговъ Летучій Голландецъ 
долженъ былъ безъ устали скитаться по морямъ, уничтожая все 
и все убивая, что бы ни встрЪчалось ему на пути, до тфхъ поръ, 
пока не найдется душа, достаточно сильная въ любви къ нему, 
чтобы поднять его въ обитель Боговъ, въ тф райскіе сады, откуда 
когда-то онъ былъ изгнанъ. 

Отъ своей бурной, не знающей покоя, жизни, онъ уже на- 
чиналъ уставать, а все еще не удалось ему найти безкорыстно 
любящую его душу. Тщетно искалъ онъ ее всюду, въ каждой 
гавани, на каждомъ островк благо свЪта. И въ эту тихую ночь, 
когда доступъ къ далекому таинственному острову былъ открытъ, 
его черный, зловъщій корабль медленно подходилъ къ тихой 
гавани. 


ЛЕТУЧИЙ ГОЛЛАНДЕЦЪ. 65 


Гора на этомъ остров гордо подымала свою сЪдую голову 
къ небесамъ, подобно Сфинксу-Великану, а у ногъ великана былъ 
входъ, замкнутый такими гигантскими вратами, что цфлая армія, 
казалось, не смогла бы отворить ихъ. Засовъ-же на вратахъ по- 
ходилъ на могучіе вЪсы. 

Лишь тотъ, кому извЪстна ‚тайна устройства засова-вфсовъ, 
можетъ открыть врата ко входу и найти тамъ, — говоритъ пре- 
дане,— такой кладъ золота и дивныхъ драгоцфнныхъ камней, что 
они своимъ свфтомъ залили бы не только всю землю, но даже и 
внутренности горъ и глубины морскія. Животныя и растенія уви- 
дали бы этотъ дивный свЪтъ и вся тварь возрадовалась бы ему. 

БлЪдный ликъ луны въ эту ясную ночь глядфлъ на святой 
островъ; тихій воздухъ былъ прозраченъ; яркія звзды какъ бы 
приблизились къ земл, млечный путь на темно-синемъ небо- 
склонф казался серебристымъ облакомъ, а Сфинксъ-Великанъ, 
залитый луннымъ свЪтомъ, тихо дремалъ.... и все это отражалось 
на зеркальной поверхности невозмутимаго океана съ такой отчетли- 
востью, что трудно было отличить дЪйствительность отъ призрака. 

Черный корабль Голландца бросилъ якорь передъ самымъ 
таинственно-величавымъ входомъ и якорь безшумно опустился 
на дно морское. Большіе черные паруса корабля вяло мотались 
по мачтамъ, едва колыхаясь въ неподвижномъ воздухЪ. Безмол- 
віе это охватило и Голландца, и его мятежный корабль. 

Капитанъ стоялъ на рубкЪ задумчивый. Онъ думалъ о тъхъ 
давно прошедшихъ временахъ, когда онъ былъ еще послушнымъ 
рабомъ вЪчныхъ Боговъ, и длинною вереницею неслись передъ 
нимъ вЪка его безплодныхъ исканій въ погон за душей, могу- 
щей избавить его отъ горькой его участи. Погруженный въ эти 
думы, онъ взглянулъ на величаваго Сфинкса и увид%лъ надъ 
нимъ вечернюю звЪзду, мягкими лучами ласкающую его сердце. 
Никогда еще не видалъ онъ ее въ такомъ чудномъ блескЪ. ЗвЪзда 
все ближе и ближе спускалась къ нему, становилась все больше 
и больше и наконецъ превратилась въ лучезарную богиню, стоя- 
щую передъ входомъ въ гору. Она казалась ему какъ-будто зна- 
комой и все-таки въ ней было что-то новое, чудесное... Это и 
была та душа, которую онъ такъ жадно искалъ столько лЪтъ, 
душа сладкихъ его грезъ, любящая и преданная ему. Невидимая 
сила потянула его къ ней, онъ хотфлъ пасть ницъ и обнять ея 
колЪна... Но едва онъ помыслилъ объ этомъ, какъ яркое сіяніе 
стало тускнЪть и чудное вид%Ъніе, какъ бы удаляясь, давало ему 
знакъ-—не приближаться. 
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Оц$пенфлый онъ остановилъ свой порывъ и тогда сіяніе 
снова усилилось, становилось все ярче и ярче — почти ослЪпило 
его. Теперь онъ только впервые замЪтилъ, что засовъ во вратахъ 
какъ-будто сталъ отмыкаться и стоящая передъ нимъ богиня, 
казалось, отражала только свЪтъ зарытаго подъ Великаномъ- 
Сфинксомъ чуднаго клада. 


„Гы самъ долженъ открыть врата, прежде чЪмъ Я могу 
спасти тебя“ —шептала она. 

— Но я вфдь не посвященъ въ тайны замка. 

„Прекрати свои блужданія, успокойся и въ часы безмолвия 
ты познаешь тайну эту!“—отвЪчала она. 

Но корабль мой всюду встрЪчаетъ препятствія и если бы 

я не умлъ лавировать, онъ бы разбился въ щепки, — жало- 
вался онъ. 

„Пусть разобьется!“--возразила она. 


— Но какъ, лишенный корабля, вернусь я снова къ этому 
острову? 

„Повинуйся мнЪ и тебъ черезъ пучину откроется мостъ, по 
которому ты безопасно достигнешь цфли“. 

— Но какъ поплыву я безъ корабля и компаса. 


„Гы сумъешь!“ 

-— Но какимъ образомъ? 

„Старайся найти меня!“ 

— Да я въдь повсюду уже искалъ тебя и нигд не могъ 
найти. 

„Гы никогда не пытался найти меня самою“, —возразила она, 
пронизавъ его глубокимъ взглядомъ. 


„Гы искалъ только — это!“ — продолжала она, указавъ на 
зеркальную поверхность воды. 

Тогда онъ взглянулъ на прекрасное отражен!е чудной бо- 
гини въ водЪ и не могъ оторваться отъ этого сіяющаго дивною 
красотою вид%нія... 


И вдругъ показалось ему, что видЪніе это имћЪетъ сходство 
съ нимъ самимъ. И чЪмъ глубже онъ всматривался, тъмъ больше 
и больше находилъ онъ сходство. Наконецъ ему стало ясно, что 
онъ смотритъ на свое собственное отраженіе. 

„Ты искалъ только это!“ повторилъ онъ посл®днія слова 
богини и взглянулъ на верхъ. 

Богиня исчезла, врата были замкнуты... и только вечерняя 
звзда высилась надъ головою величаваго Сфинкса. 
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Такимъ одинокимъ, такимъ печальнымъ, покинутымъ, почув- 
ствовалъ себя теперь мятежный скиталецъ-морякъ, что палъ на 
колфни и началъ молиться... 

Съ берега потянулъ свъжій вЪтерокъ, зефиромъ прошелъ 
по холмамъ, едва коснулся зеркальныхъ водъ и корабля, а вы- 
сокія снасти шептали: „терпфніе!“... и скалы вторили: „терп%ніе, 
терпЪніе!“ 

Тогда просвЪтлЪло лицо моряка-скитальца. Миръ и надежда 
вернулись въ сердце его. Теперь онъ ясно сознавалъ, что наста- 
нетъ день, когда онъ найдетъ свою путеводную звЪзду, и она 
приведетъ его въ царство мира. 

Все стихло кругомъ. Безмятежный, сладкій сонъ объялъ и 
его. Глубокая, безмолвная ночь спустилась на спящій островъ и 
корабль,—тихая ночь неизреченной Нирваны. 


Пер. Н. Боянусъ. 


С 


Моисей воззвалъ: „О Господи, гдЪ я найду Тебя?“ Богъ сказалъ: 
„Когда ты ищешь Меня, ты уже нашелъ Меня“. 
Богъ--это то все, чего мы сознаемъ себя частью. 
Отрицать Бога значитъ отрицать себя, какъ духовное, разумное 
существо. 
(Мысли Льва Николаевича Толстого). 


БЫ 


ОбозрЪніе Теософической Литературы. 


„Айуаг Вшейп“* даетъ статью Ч. Ледбитера: „Карма въ Де- 
ваканЪ“ и очеркъ С. Нараянасвами: „Жизнь и ея оболочки“. 

Ч. Ледбитеръ указываетъ, что человЪкъ творитъ карму на 
всЪхъ планахъ. Освобождаясь отъ грубо-физической оболочки, 
человъкъ и въ загробной жизни вліяетъ своими стремленіями на 
окружающихъ; какъ всякія иныя силы, причины эти должны 
имЪть опредфленныя послЪдствія. Это касается, главнымъ обра- 
зомъ, міра астральнаго, ибо средній обыкновенный человЪкъ, 
вступая въ Деваканъ, больше не творитъ новыхъ причинъ, а лишь 
пожинаеть накопившуюся духовную жатву послЪдняго вопло- 
щенія. Но человЪкъ духовный, опередившій своихъ братьевъ, 
можетъ двояко вліять на міръ: 1) созданіемъ чрезвычайно чистой 
и свЪтлой атмосферы, пробуждающей жизнь и радость во всемъ, 
что съ нею соприкасается, и 2) созданіемъ прекрасныхъ мысле- 
образовъ, направленныхъ на помощь міру. ЧЪмъ человфкъ боле 
преисполненъ любви и отреченія, тъмъ интенсивнфе его творче- 
ство въ Деваканъ. Порождая же цЪпь новыхъ причинъ и послЪд- 
ствій, человъкъ тъмъ самымъ продолжаетъ и творить карму въ 
Девакан%. 

С. Нараянасвами такъ опредЪляетъ человфка и его обо- 
лочки: Живатма (т. е. Божественная Сущность въ человЪк%) пред- 
ставляетъ собою какъ-бы Царя. Его оболочки суть его крЪпости. 
Царя нельзя смЪшивать съ его крЪпостями, которыя являются 
лишь вратами его государства. 

„Тһеоѕорһіѕі“ даетъ статью А. Безанть „Освобождене или 
Спасеніе“. Авторъ указываетъ, что въ первые вЪка христіанства, 
когда гнозисъ жилъ еще въ лон® христіанской церкви, слово 
„Спасен!е“ имло великій смыслъ. Оно означало познаніе жизни 
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вЪчной и побъду надъ смертью; „спасшійся“ былъ человћкъ, 
ставшій „столпомъ въ храмЪ Бога Живаго“. Такимъ образомъ, 
значеніе этого слова въ т далекія времена совершенно совпа- 
дало со смысломъ слова „Освобожденія“, употребляемаго у посл%- 
дователей Индуизма и Буддхизма. Съ матеріализаціей и упадкомъ 
религій эти слова постепенно утеряли свое высокое значеніе и 
стали служить проповфди эгоистическаго самоспасенія. Въ свЪтЪ 
Теософіи раскрывается ихъ первоначальное глубокое значеніе. 

Кхаза Кханъ разбираетъ Суфизмъ и указываетъ, что эта 
мистическая секта Ислама принимаетъ всецфло ученіе о перево- 
площеніи и КармЪ. Авторъ указываетъ на глубокій символизмъ 
мусульманскихъ ученій. 

Албарусъ начинаетъ очерки, посвященные Западной фило- 
софіи и литературЪ. Въ Г части своей статьи онъ отмЪчаетъ тотъ 
ростъ жизни чувства, который нашелъ себ выраженіе въ сенти- 
ментальномъ направленіи ХУШ вЪка и романтизмЪ ХХ. Авторъ 
видитъ въ этомъ интерес къ жизни сердца опредфленный при- 
знакъ вступпенія европейскаго общества въ новый фазисъ раз- 
витія, который долженъ былъ его подготовить къ пониманію 
великихъ нЪмецкихъ философовъ прошлаго вЪка. 

Нараянасвами Айеръ, въ статьЪ „Индусская медицина“, зна- 
комитъ насъ съ національными методами врачеваня „Чарака“ и 
„Шушрата“. Въ древнія времена Индусскій врачъ былъ іогомъ, 
онъ обладалъ духовнымъ въдЪніемъ и зналъ не только анатомію 
физическаго тЪла, но и строеніе болъе тонкихъ нашихъ провод- 
никовъ. Онъ зналъ, что вс недуги плоти имЪютъ свой корень 
въ болЪзняхъ духа и потому прежде всего обращалъ свое вни- 
маніе на внутреннее состояніе человъка. „Чарака“ даетъ такое 
опредъленіе жизни: „Соединеніе въ одно тла, чувствъ, ума и 
души называется жизнью“. Медицина, называемая въ Инди 
„Наука жизни“, заботилась о томъ, чтобы эти составныя части 
жизни находились въ гармоніи. Медицина неизбЪжно захватывала 
и область духовную. Учене о пранЪ, какъ о главномъ факторЪ 
во всЪхъ физіологическихъ процессахъ, играетъ важную роль въ 
древне-Индусской медицин%. 

Ч. Ледбитеръ разбираетъ оккультную сторону христіанства. 
Авторъ указываетъ на то, что Отцы Церкви первыхъ вЪковъ 
обладали несомннными глубокими духовными знаніями, гнози- 
сомъ, и относились отрицательно къ неразумной слЪпой вЪрЪ. 

Въ библіографическомъ ОтдЪлЪ даются портретъ и біогра- 
фія генеральнаго секретаря Итальянскаго Теософическаго Обще- 
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ства, Отто Пенцига, профессора ботаники при Генуэзскомъ уни- 
верситет%. 

Отто Пенцигъ родился въ 1856 г. въ Пруссіи. Онъ получилъ 
образованіе въ лице, а затЪмъ въ университет Бреслау. ДвЪ- 
надцати лЪтъ онъ уже пристрастился къ естественнымъ наукамъ 
и въ 1878 г. блестяще закончилъ естественный факультетъ. Онъ 
былъ назначенъ ассистентомъ при ботанической лабораторіи 
политехникума въ Карлсруэ, но здоровье заставило его уфхать 
на югъ. Его работы при ботаническомъ сад въ Павіи, а затъмъ 
въ Паду обратили на себя вниманіе ученыхъ круговъ. Ставъ 
итальянскимъ подданнымъ, онъ былъ въ 1883 г. назначенъ ди- 
ректоромъ Королевской Земледфльческой Станціи въ Моден%, а 
въ 1885 г. онъ получилъ особую награду за свои ученые труды. 
Въ 1890 г. онъ получилъ мЪсто профессора ботаники при Ге- 
нуэзскомъ университет%Ъ. Въ 1887 г. онъ издавалъ извстный бота- 
ническій журналъ Ма1ріеһіа. Въ теченіе своей ученой карьеры 
онъ не разъ предпринималъ пофздки на дальній Востокъ и при- 
возилъ оттуда богатЪйшія коллекціи растенй. Въ настоящее 
время онъ состоитъ одновременно профессоромъ ботаники, завЪ- 
дующимъ естественнымъ факультетомъ и директоромъ ботаниче- 
скаго сада въ ГенуЪ. У него много ученыхъ цфнныхъ трудовъ. 
Его эрудиція поразительна и въ иныхъ областяхъ знанія. Онъ 
говоритъ на 8 языкахъ. 

Съ 1905 г. этотъ выдающийся дфятель и ученый сталъ во 
глав теософическаго движенія въ Итати. Прелестный домъ по- 
среди его любимаго ботаническаго сада всегда открытъ теософамъ 
и является маленькимъ очагомъ жизни и свЪта. Своимъ внима- 
тельнымъ отношеніемъ къ учащейся молодежи, своей привФтли- 
востью и поразительной скромностью О. Пенцигъ завоевалъ себЪ 
всеобщую любовь и всеобщее уваженіе. 

Къ № приложенъ древне-индусскій рисунокъ „Танецъ Шивы“ 
съ объясненіемъ А. Кумарасвами. 

Богъ Шива танцуетъ, т. е. приводить въ движеніе Космосъ 
и даетъ толчокъ міровой эволюціи. Онъ одфтъ въ леопардовую 
шкуру; шея его обвита змЪемъ. Оркестръ божественныхъ музы- 
кантовъ своей музыкой участвуетъ въ божественномъ движении. 
За ними стоить Господь огня, Агни, слЪва боги, святые и цари 
склоняются передъ Шивой. Внимаютъ Богу богини и святыя; изъ 
нихъ выдается лучезарный образъ Сарасвати, богини рЪчи и 
музыки. На второмъ планЪ богиня тфней Шакти сидитъ на пре- 
столЪ изъ лотосовъ, любуется собою въ зеркал и вводитъ су- 
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щества въ огненный кругъ перевоплощенй. Надъ нею прости- 
рается древо жизни. ВсБ стоятъ на золотой землЪ небесъ, въ 
раю Шивы, окруженномъ бЪлосн5жными вершинами Гималая. 
По нимъ плывутъ облака съ дэвами (ангелами), которыя бросаютъ 
дождь звЪздоподобныхъ цвЪтовъ. 

Эта картина принадлежитъ кисти Абаниндранатъ Тагоре, 
школы Кангра Валлей; изъ всЪхъ позднфйшихъ направленій жи- 
вописи, эта школа сохранила наиболфе чистыми Индусскія тра- 
диціи искусства. 

„Гоѓцѕ Бец“ даетъ статью А. Лео „Астрологія есть душа 
астрономіи“, продолженіе очерковъ Ч. Ледбитера о УІ рас и 
его же статью „Одержимость животныхъ“. 

Въ этомъ послЪднемъ очерк Ч. Ледбитеръ указываетъ, что 
животныя, также какъ и люди, могутъ быть одержимы. Ими 
можеть овладфть тревожная душа, не находящая себЪ покоя на 
астральномъ план и страстно притягиваемая къ земной жизни. 
Если такая душа не находитъ для себя удобной почвы медума, 
добровольно культивирующаго отдачу своей воли астральнымъ 
существамъ, то она можетъ устремиться на животное, овладЪть 
его психикой и, посредствомъ его, войти въ соприкосновеніе съ 
физическимъ планомъ. Такія одержимыя животныя чрезвычайно 
несчастны; ихъ сторонятся другіе звфри и боятся. Вселившаяся 
въ животное душа испытываетъ вс мученія, наносимыя живот- 
ному, и такимъ образомъ неръдко мучители животныхъ пожи- 
наютъ послБ смерти страшную карму своей жестокости на 
земл% *). 

НЪмецкій журналъ „ТВеозорШе“ даетъ конецъ статьи г. Смита 
„Перевоплощене и біологія“, продолженіе очерка Ч. Ледби- 
тера о МІ рас и статью А. Лео: „Астрологія есть душа астро- 
номіи“. Эта послЪдняя статья представляетъ прекрасное популяр- 
ное введеніе въ изученіе астрологіи. 

Въ „Аппа!ез Тһбоѕорһідиеѕ“, появляющихся 4 раза въ годъ, 
мы находимъ статью Ж. Шевріэ: „Личность человъческая и во- 
площающееся Эго“, очеркъ А. де-Нуаркармъ „Эзотеризмъ въ 
христіанскомъ ученіи“ и статью Элмес’а „Матеріализмъ передъ 
судомъ разума“. 

Ж. Шевріэ устанавливаетъ отличительные признаки индиви- 
дуальности въ отличіе отъ временной земной личности, которая 


*} Такая одержимость можеть быть только временная и постигаеть она 
только тьхъ, кто живетъ еще самыми грубыми страстями и стремится только къ 
удовлетворению животной чувственности. 
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умираетъ вмЪстЪ съ физическимъ и астральнымъ тфлами даннаго 
воплощенія. Индивидуальность же, безсмертное Эго, переживаетъ 
вс свои воплощенія, нанизывая накопленный опытъ на нити 
своей безсмертной жизни. 

А. де-Нуаркармъ въ своей статьЪ ставитъ вопросъ: почему 
христіанство утерлло древній гнозисъ? Авторъ объясняетъ это 
явленіе тъмъ, что временно должно было особенно ярко быть 
выдвинуто значеніе человЪческой личности въ ея земной дЪятель- 
ности. ПослЪдствіемъ было то, что вфра въ вЪчную индивиду- 
альность была замЪнена вЪрой въ безсмертную личность. Но 
2000 лЪтъ, истекшіе съ Р. Х., являются только подготовительной 
фазой къ пониманію истиннаго христіанства, съ которымъ дол- 
женъ воскреснуть и древній эзотеризмъ и вфра въ безсмертіе 
индивидуальности. 

М. Элмэсъ разбираетъ ученіе матеріализма съ точки зрЪнія 
философской, этической и логической. Авторъ приходитъ къ за- 
ключенію, что передъ судомъ чистаго разума матеріалистическая 
система оказывается несостоятельной. 

Американский „ВЪстникъ Теософіи“ (Тһе ТвеозорЫс Меѕѕепоег) 
даетъ статью С. Жинаражадаза: „Мистицизмъ обфдни“. Авторъ 
разбираетъ оккультную сторону церковныхъ ритуаловъ и ихъ 
СИМВОЛИЗМЪ. 

Статья „Японскій методъ леченія“ разсказываетъ о почин 
японскаго доктора Кванкосама, директора извЪстной санаторіи, 
который лечитъ нервно-больныхъ путемъ работы мысли и духов- 
наго углубленія. Больному даются психологическія задачи воз- 
растающей трудности, надъ которыми онъ долженъ ежедневно 
работать. Въ теченіе нЪсколькихъ недфль больные должны со- 
блюдать ежедневно нЪсколько часовъ полнаго молчанія и думать 
только о заданныхъ задачахъ. Сосредоточиваясь на духовныхъ 
вопросахъ, больные забываютъ свои тревоги и волненія, крЪп- 
нутъ духомъ, а затЪмъ и тБломъ. Одинъ изъ паціентовъ, про- 
шедшій курсъ леченія въ этой санаторіи, пишетъ: „Леченіе мое 
кончилось. Я укрЪпился тфломъ и душою. Я утерялъ свою нерв- 
ность и раздражительность, я могу теперь смотрЪть на вещи 
боле спокойно и чувствую себя въ силахъ справиться съ забо- 
тами и трудностями жизни“. 

Въ стать „Горькія воды“, В. Г. призываетъ къ радости 
жизни и къ бодрому труду. Мы не должны носиться съ преж- 
ними страдашями и не омрачать себя ненужными заботами о 
завтрашнемъ дн%ъ. Все это горькія воды, лишенныя живительной 
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влаги. Мы не должны прибавлять къ мраку и скорби міра. Сосудъ 
души мы должны наполнять свЪжей и живой водой беззавЪтной 
вфры, надежды и любви. 

Р. Жаганіатъ разсказываетъ о своей встръч съ Е. П. Бла- 
ватской и о потрясающей силЪ произведеннаго на него впеча- 
тлЪнія. Это впечатлЪн!е было такъ глубоко, что Р. Жаганіатъ 
серьезно принялся изучать Теософію и изъ атеиста обратился въ 
теософа. 

Х. Крауфордъ посвящаетъ статью разбору философіи Пла- 
тона и приходитъ къ заключенію, что Платонъ былъ великій 
теософъ. 

„Ніпац СоПесе Масағіпе“ разбираетъ рЪчь Т. Розвельт‘а въ 
Париж и обращаетъ вниманіе на глубоко религіозное отношеніе 
бывшаго Президента къ задачамъ жизни. Многія его мысли со- 
вершенно близки къ теософическому г.іропониманію. 

Миканди Лила, ученикъ Ц. И. Коллэджа въ БенаресЪ, обра- 
щается съ трогательной ръчью къ учащимся товарищамъ. Онъ 
говоритъ, что долгъ воспитанника по отношенію къ своей А|па 
таїѓег --- школ, поддерживать ее духовно и матеріально. Онъ 
предлагаетъ отчислять мЪсячный процентъ изъ своего заработка 
и, кром% того, употребить каникулярное время на сборы пожер- 
твованій въ пользу дорогой Индусамъ школы *). 

Шведскій журналъ „Теоѕойѕк Тійѕкгій“ выходитъ ежемЪсячно 
и является органомъ Скандинавской Секціи. Въ послъднемъ № 
идетъ статья Е. Х. о христіанствъ. Авторъ стремится объяснить 
христіанскую символику и особенно останавливается на ученіяхъ 
о грЪхЪ, о страшномъ Суд%, о томъ, какъ понимать муки „вЪч- 
ныя“ и мистерію крестнаго распятія. Свои объясненія авторъ 
заимствуетъ у А. Безантъ и Ч. Ледбитера. Нерфдко онъ также 
ДЪлаеть ссылки на статьи Е. П. Блаватской. Кончается статья 
призывомъ къ духовной жизни. 

КромЪ хроники движенія идетъ еще краткое обозрЪніе тео- 
софической литературы. 

„Неа“ (СовЪсть), органъ Финляндской Секціи, выходитъ 
ежемЪсячно небольшими, но содержательными книжками. Въ по- 
слЪднемъ, полученномъ нами №, редакторъ Пекка Эрваетъ, пред- 
ставитель движенія въ Финляндіи, даетъ статью о „Царствіи 


*) Уже не первый годъ учащіеся Ц. И. Коллэджа предпринимаютъ лЪтомъ 
путешествія пъшкомъ, обходятъ много городовъ и деревень и собираютъ крупныя 
суммы въ помощь фондамъ Ц. И. Коллэджа. 
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Божьемъ внутри насъ“. Въ этомъ №, кромЪ статьи Ч. Ледбитера 
о УІ расъ, идутъ еще слъдующіе очерки: 1) Е. П. Блаватская и 
Тайная Доктрина (гр. К. Вахтмейстеръ); 2) Очеркъ жизни и д%я- 
тельности Пиөагора (В. Полона); 3) Душевное развитіе и внЪшнія 
условія (Непкшеп); 4) ГдЪ рай? (Мисса оп); 5) Путь познанія 
(Р. Штейнера); 6) Путь къ жизни черезъ смерть; 7) ОбозрЪніе 
теософической литературы и хроника движенія. Есть также би- 
бліографическій отдлъ и Вопросы и ОтвЪты. 

Можно отъ души порадоваться, что юная Секція уже обла- 
даетъ такимъ серьезнымъ органомъ и что теософическое движеніе 
въ Финляндіи такъ сильно растетъ. 

Аа. 


Вся жизнь человЪка, пробужденнаго къ духовной жизни, должна 
проходить между требованіями разума, т. е. божескими, и требованіями 
человЪческими и желаніями личными. 

Люди, не воскресше къ жизни, заняты всегда и всего только 
представленіями жизни, а жизни нЪтъ; заняты Ъдой, сномъ, ученіемъ, 
отдыхомъ, продолженіемъ рода, воспитаніемъ. Одного нётъ—жизни, 


роста своей жизни. 
(Мысли Льва Николаевича Толстого). 


Хроника Теософическаго движенія. 


— 27 октября, въ залЪ Женскаго Общества, состоялось открытое 
собраніе Россійскаго Теософическаго Общества. Членъ Совфта, 
М. А. Каменская, сдЪлала сообщеніе на тему „Основныя поло- 
женія Теософіи“. Въ своемъ докладЪ лекторъ особенно оттЪнилъ 
синтетическую сторону Теософическаго ученія, которое прими- 
ряетъ религію съ наукой и объединяетъ всЪ религюзно- философ- 
скія системы міра. ПослЪ сообщенія были оживленныя пренія. 
Слфдующее открытое Собраніе назначено на 8 декабря. 

— 30 октября состоялось 1 открытое собраніе Калужскаго 
ОтдЪла Россійскаго Теософическаго О-ва. Предсфдательницею 
было сдЪлано сообщеніе на тему „Е. П. Блаватская и ея значеніе“ 
Посл преній былъ концертъ при содЪйствіи А. В. Унковской и 
гр. С. Н. Толстой. 

— При Юевскомъ ОтдЪлЪ Рос. Теос. О-ва начался популяр- 
ный курсъ по Теософіи. На эти бесфды записалось большое коли- 
чество слушателей. 

— 19 ноября, въ большой аудиторіи Соляного городка, А. В. 
Унковская прочла лекцію на тему „Искусство въ свфтф Теософіи 
и метода цвфто—звукъ—число“. Лекція имЪла блестящий успЪхъ. 

— 21 ноября, при помфщени Рос. Теос. О-ва состоялось го- 
довое собраніе О-ва. 

— Въ Англіи возникло въ связи съ лътними Теософическими 
курсами интересное учрежденіе: „Школа Е. П. Блаватской“, которая 
организуетъ систематическіе курсы по различнымъ отраслямъ 
Теософіи и организуетъ „классы корреспонденціи“, на которые 
можно записаться изъ любой части свЪта; опытные лекторы будутъ 
завЪдывать этой перепиской и давать серьезные и обстоятельные 
отвЪты на присылаемые имъ вопросы членовъ Школы. По своему 
плану, эта Школа очень напоминаетъ только-что основанный 
„Институтъ имени Е. П. Блаватской“ *) въ Гэл’Ъ (Нае, Спезпие. 


*) О немъ были свЪдЪнія въ сентябрскомъ № „В. Т“. 
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Юуегз14е). „Школа Е. П. Блаватской“ открываетъ въ Лондон% свой 
центръ съ пансіономъ и клубомъ для теософовъ и не теософовъ. 
Программа дъятельности этого учрежденія интересна. ЗавЪдую- 
щимъ его состоитъ кн. Гагаринъ. (Вс справки нужно посылать 
на его адресъ: Лондонъ 71, Сіетепіѕ шп, Ѕігапӣ, №. С.) Вступитель- 
ный взносъ 10 гиней (105 руб.), годовая плата 4 гинеи (42 руб.), для 
иногороднихъ 2 гинеи (21 руб.); для иноземцевъ 1 гинея (10 р.). 
Членство даетъ право на пользованіе комнатой при клуб и на 
слушаніе всЪхъ лекцій, устраиваемыхъ Школой. ЦЬль общежит!я— 
дать возможность пріъзжимъ теософамъ не останавливаться въ 
гостинницахъ и создать мЪсто для свободнаго общеня между тео- 
софами и интересующимися Теософіей. 

— Въ Швейцаріи, въ ЖеневЪ 22 октября состоялось соеди- 
ненное собраніе 7 вътвей Теософическаго общества. Состоялось 
единогласное ршен!е образовать Швейцарское Теософическое 
Общество, примыкающее къ Адіару, главной квартирЪф междуна- 
роднаго Теос. О-ва. Такимъ образомъ, скоро будетъ еще одно 
Національное Теософическое О-во, счетомъ 18-е. Судя по росту 
движенія въ Испан!и и Бельгіи, можно ожидать, что въ скоромъ 
времени число такихъ Обществъ достигнетъ 20. 

— Въ Лондон%, при помъщеніи Теос. О-ва начались воскрес- 
ныя бесЪды по Теософіи для интересующихся. Эти бесфды со- 
ставлены очень популярно. ОнЪ безплатны и привлекаютъ много- 
численную публику. 

— Въ декабрЪ 27—30, въ Бенарес% состоится годовой създъ 
Индусскихъ теософовъ, при которомъ происходятъ засЪданія Об- 
щаго Совфта всемірнаго Теософическаго Общества. 

— Одновременно развоплотились два выдающихся работ- 
ника—теософа: гр. Вахтмейстеръ и г-жа Елена Шюстэтъ, знаме- 
нитый ораторъ Швещи. 

Графиня Вахтмейстеръ родилась въ Итали. Она принадле- 
жала къ древнему французскому роду Магдиіѕ де Вошф, воспи- 
тывалась въ Англіи, у своей тетки, г-жи Бэлклей. Въ 1863 г. 
вышла замужъ за шведскаго посланника, гр. Вахтмейстеръ. Она 
обладала ясновидБніемъ и долго искала объясненія своимъ не- 
обыкновеннымъ переживаніямъ. Наконецъ ей удалось встрЪтиться 
съ Е. П. Блаватской и Теософія освЪтила вс мучившіе ее вопросы. 
Она пробыла нЪсколько лЪтъ съ Е. П. Блаватской и всей душой 
отдалась дЪлу Теософіи, которому вЪрно служила до самой своей 
смерти. Особенно много она поработала для Теософіи въ Америк%. 


Кроника жизни. 


— 12 октября состоялось закрытое собран!е Философскаго 
Общества въ С.-Петербургскомъ УниверситетЪ. Былъ прочитанъ 
докладъ С. И. Поварнина „Объ интуитивизмъ Н. О. Лосскаго“. 
Положения доклада: 1) Видовое отличіе (Ч ШегепНа ѕресійса) въ 
опредфлени познанія у г. Лосскаго неопредЪленно. Оно приво- 
дитъ къ ряду противорфчй въ ученіи объ отношеніи сознанія къ 
познанию. Противоръчія эти проходятъ черезъ все ученіе г. Лос- 
скаго. 2) Учене о сужденіи у г. Лосскаго ‘отчасти недостаточно, 
отчасти противорфчиво. Недостаточно учтена роль синтеза въ 
познаніи; и пробълъ, получившійся отъ этого, отчасти скрытъ не- 
опредъленностью терминологіи, отчасти приводить къ новымъ 
противорЪчіямъ. 3) Однимъ изъ слабыхъ мЪстъ „Интуитивизма“ 
является ученіе о критеріи истины. 4) Интуитивизмъ г. Лосскаго 
есть интуитивизмъ только наполовину. Міръ познается непосред- 
ственно, по теоріи г. Лосскаго, въ лучшемъ случаЪ только напо- 
ловину. 5) Интуитивное познаніе Бога у мистиковъ, въ которомъ 
г. Лосскій видить какъ бы аналогію съ „интуитивнымъ“ позна- 
ніемъ міра въ ИнтуитивизмЪ, не имЪетъ съ послЪднимъ ровно 
ничего общаго, кром одного признака непосредственности. Въ 
остальномъ они противоположны другъ другу. Поэтому названіе 
„мистическій эмпиризмъ“ не соотвфтствуетъ содержан!ю. 

— Въ С.-Петербургскомъ Религіозно-Философскомъ Обще- 
ствЪ 13 октября состоялся докладъ Д. В. Философова: „Жела- 
тельна ли анкета по религіозному вопросу?“ 

Религіозная анкета, предпринятая студентомъ Введенскимъ, 
не удалась, но она пробудила къ себЪ большой интересъ, а по- 
тому Религіозно-Философское Общество рЪшило само произвести 
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подобную анкету. Но такъ какъ невозможно опросить всю интел- 
лигенцію, весь народъ—такъ, чтобы этотъ опросъ далъ осно- 
ванія „для научныхъ выводовъ“, то Д. В. Философовъ предлагалъ 
устроить пока такую анкету среди студенчества. Многіе возра- 
жали, что это не будетъ соотвЪтствовать цЪли,--узнать направле- 
ніе религіозной мысли современной интеллигенціи, такъ какъ одно 
студенчество не представляетъ собою всю интеллигенцію, оно 
скор$е лишь „будущая“ интеллигенція и теперь отличается не- 
опредъленностью и неустойчивостью въ своихъ воззрЪніяхъ; а 
г. Трегубовъ очень горячо настаивалъ на плодотворности подоб- 
ной анкеты среди сектантовъ и вообще той части народа, въ ко- 
торой уже ясно пробудились религіозныя стремлен!я,—и онъ ука- 
залъ на громадныя толпы у „братца Иванушки“, полныя энту- 
зіазма... но, такъ какъ, несмотря на отдфльные, вфроятно, очень 
интересные отвЪты, въ общемъ этотъ опросъ не могъ бы дать 
основанія для статистическихъ выводовъ (на это все время указы- 
валъ Д. В. Философовъ, назвавъ, между прочимъ, это религіоз- 
ное пробужденіе народа хлыстовствомъ),—то обществомъ и была 
принята пока анкета среди студенчества. 

== Тамъ же 26 октября — докладъ проф. Н. А. Гредескула: 
Религія въ границахъ человфческаго (о книг Маюгр’а „Веіісіоп 
1ппегра ег Огепғеп йег НитапИа{“). 

Задачи человЪческаго познанія Наторпъ видитъ въ наук 
нравственности и искусствЪ, религіозную же сферу Наторпъ на- 
зываетъ чувствомъ,--въ смыслЪ первоосновы всфхъ ихъ объеди- 
няющей. 

Но, какъ могущество и обаяніе религіи кроется въ ея при- 
тязаніи на .универсальность, на общеніе съ безконечнымъ, такъ 
въ этомъ же лежитъ и ея „фальсификація“, такъ сказать, опас- 
ность отъ нея для познанія и нравственности, такъ какъ безко- 
нечное недоступно для познанія, — а она полагаетъ его своимъ 
объектомъ; такъ какъ честно, „нравственно“ поступать по отно- 
шенію къ безконечному, къ Богу нельзя, —-это безсмыслица, а для 
религіи общество людей, какъ объектъ, кажется недостаточнымъ, 
то она обезцфниваетъ конечныя, „земныя“ задачи. Поэтому, по 
мнЪнію Наторпа, религію надо ограничить, „отсЪчь“ отъ нея все, 
что стремится къ трансцендентному. 

Докладчикъ, перейдя къ оцЪнкЪ этой теоріи, высказался 
противъ какого бы то ни было уръЪзыванія религіи въ пользу ли 
„нравственности“ или науки, такъ какъ только тогда религія будетъ 
истиннымъ благомъ для человЪчества, когда она будетъ свободна, 
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Оппонировали г. Столпнеръ (соглашался съ оцфнкою до- 
кладчика, но исходилъ изъ нЪсколько другихъ основаній) и 
г. Гессенъ. 

— Въ числ вопросовъ, поставленныхъ на программу со- 
стоявшагося въ началЪ октября новаго стиля УШ международнаго 
пенитенціарнаго конгресса въ Вашингтон, значился вопросъ о 
той роли, какую играетъ смертная казнь, какъ наказаніе въ раз- 
личныхъ странахъ. Семь государствъ откликнулись на эту анкету: 
С.-Ам. С. Штаты, Франція, Россія, Швеція, Норвегія, Гамбургъ и 
Трансвааль. 

Представленныя статистическія таблицы Швеціи и Норвегіи 
показываютъ, что значительное сокращеніе преступности противъ 
жизни шло параллельно съ вымираніемъ смертной казни. Во 
Франціи статистика тоже показываетъ, что число убійствъ умень- 
шается въ годы, когда смертная казнь примЪняется рЪдко. Въ 
статистик примЪненія смертной казни въ С.-Ам. Штатахъ ука- 
зано, что штаты, въ которыхъ смертная казнь отмЪнена, являются 
вмБстЪъ съ тъмъ штатами съ наименьшимъ количествомъ убійствъ; 
то же самое въ Гамбургъ и ТрансваалЪ. Почерпнутые изъ опыта 
указанныхъ странъ результаты показываютъ, что смертная казнь 
вымираетъ и что число преступленій противъ жизни не стоитъ въ 
прямой зависимости отъ суровости репрессій. ОтмЪна смертной 
казни, наоборотъ, несомнфнно вызываетъ пониженіе этого вида 
преступности. 

== Братецъ Иванъ Чуриковъ, учитель московскихъ братцевъ 
Ивана Колоскова и Димитрія Григорьева, до сихъ поръ еще не 
отлученъ отъ церкви; а такъ какъ московскіе братцы, отлученные 
отъ церкви, проповъдывали то же самое ученіе и имли разрЪ- 
шеніе на публичную проповЪдь, то рЪъшено (замЪтка въ газетЪ 
„Голосъ Москвы“) посредствомъ суда выяснить: законно ли 
„братцы“ отлучены отъ церкви, т. е. толкуютъ ли они Евангеліе 
въ духЪ православной церкви или проповфдуютъ сектанскую 
ложь. ДЪло это находится у судебнаго слЪдователя московскаго 
окружнаго суда. Предстоитъ интересный религіозный процессъ 
(говорится въ зам®ткЪ) московскаго духовенства съ „братцами“, 
на которомъ посредствомъ гражданскаго суда будутъ выясняться 
чисто духовно-религіозные вопросы. 

= Съ ноября 1910 г. будетъ выходить еженедЪльная обще- 
ственно-педагогическая газета „Школа и жизнь“. „Школа и жизнь“ — 
названіе одной изъ незабвенныхъ статей Н. И. Пирогова, столЪтіе 
дня рожденія котораго мы чествуемъ въ этомъ году, и мы съ 
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благоговЪніемъ (говорится въ объявленіи объ этой газет) заим- 
ствуемъ это названіе для нашей газеты; нашъ лозунгъ--основная 
мысль этой статьи: „школа и жизнь есть одно неразрывное цв- 
лое“. Прогрессъ нашей сложной жизни немыслимъ безъ школы 
школа строится совокупностью условій жизни. Въ частности, наша 
школа можетъ быть организована лишь совмфстными усиліями 
общества и недагоговъ. Наша цфль-— заставить самые широкіе 
круги общества признать первенствующее и рЪшающее значеніе 
образованія для всей дальнЪйшей судьбы нашей родины. Для 
этого у общей печати нфтъ въ достаточной мЪрф ни м%ста, ни 
времени, ни сконцентрированныхъ силъ, и изданіе съ этою 
цфлью спещальной общественной газеты намъ кажется вполнЪ 
обоснованнымъ и своевременнымъ. Могущественнфйшее средство 
для всемЪрнаго распространенія и развитія образованія мы усма- 
триваемъ въ единствЪ школы, въ преемственной связи всЪхъ ея 
трехъ ступеней, —и подъ этимъ знаменемъ мы вступаемъ въ жизнь... 
Школа есть достояніе и явленіе культуры и, какъ таковая, должна 
стоять внЪ партій и политики; поэтому и наша газета будетъ 
строго безпартійной. 

Признаніе права всЪхъ національностей на свой родной языкъ 
въ школ мы считаемъ существеннъйшимъ признакомъ здороваго 
націонализма и національная школа въ этомъ широкомъ смыслЪ 
встрътитъ въ насъ горячихъ защитниковъ `... 

Дале она говоритъ о необходимости ознакомленія общества 
съ матеріалами, накопившимися въ наукЪ и въ опытЪ всемірной 
школьной жизни, о значеніи частной иниціативы, о желаніи освЪ- 
тить всЪ вопросы по педагогикЪ, методикЪ обученія, психологіи 
и философіи, 

— Вегетаріанское Общество давно уже озабочено мыслью 
объ открытіи въ ПетербургЪ общественной столовой на возможно 
простыхъ, экономныхъ и гигіеничныхъ основан1яхъ. Для этой цфли 
оно намЪрено теперь пригласить г-жу Ж. И. Шульцъ, извЪстную 
не только въ Россіи, но и за-границей своими познаніями въ ве- 
гетаріанскомъ кулинарномъ дЪлЪ и опытную въ дЪлЪ организаціи 
и содержаніи вегетаріанскихъ столовыхъ. СовЪтъ Вегетаріанскаго 
Общества просргтъ всЪхъ членовъ и лицъ, сочувствующихъ веге- 
таріанскому питанію, придти СовЪту на помощь—принять извЪст- 
ную часть отвфтственности въ случаЪ, если столовая дастъ убытки, 
‚а также жертвовать деньгами и вещами. 

— 30 октября вЪсти изъ Ясной Поляны взволновали всЪхъ: 
Левъ Николаевичъ Толстой внезапно уъхалъ съ докторомъ Мако- 
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вецкимъ неизвЪстно куда. Онъ оставилъ письмо, въ которомъ 
пишетъ, что ему тяжело жить въ обстановкЪ роскоши, что такая 
жизнь давно противна его убЪъжден!ямъ и что онъ мечтаетъ жить 
по иному. Пишетъ, что уходитъ изъ чуждаго ему міра, какъ ухо- 
дятъ нЬкоторые въ монастырь. Онъ просить не безпокоиться о 
немъ и не безпокоить его. Онъ все равно не вернется... 

Московскій корреспондентъ пишетъ, что для друзей Тол- 
стого этоть уходъ не былъ какой-нибудь неожиданностью. Онъ — 
психологическое слЪдствіе міросозерцанія и настроеній Льва Ни- 
колаевича. 

Но самый день ухода (четвергъ, 28) былъ совершенной не- 
ожиданностью даже для спутника Льва Николаевича, д-ра Мако- 
вецкаго, что видно изъ его письма за два дня до этого. 

Это событіе, конечно, привлечетъ вниманіе всего міра: ге- 
ніальный, великій писатель и человъкъ бросаетъ все, порываетъ 
связь со всфми родными и той обстановкой, въ которой протекла 
большая часть его жизни, чтобы предаться полнЪйшему уедине- 
нію. „То уединеніе, на которое рЪшился Л. Н.,-.сказала Т. А. 
Кузьминская, сестра графини С. А. Толстой,—является настоящимъ 
апоееозомъ всей его жизни“... „Сколько разъ, содрагаясь передъ 
ужасами жизни,—говоритъ А. Хирьяковъ въ газетной замЪткЪ,— 
онъ высказывалъ желаніе умереть! А когда, недавно, писалъ о 
своемъ желаніи быть посаженнымъ въ тюрьму, то вЪдь и это 
желан!е есть только видоизмЪненное желаніе оторваться отъ ужа- 
совъ современной жизни, почувствовать свою несвязанность съ 
тъмъ строемъ, который создаетъ эти ужасы!...“ 

— 7 ноября, въ 6 час. утра, Л. Н. Толстой — великій апо- 
столъ мира и любви—покинулъ физическій міръ. 

= Въ кіевскомъ религіозно-философскомъ обществ въ сен- 
тябрЪ и октябрЪ текущаго года былъ прочитанъ рядъ докладовъ. 
Первый, докладъ г. Лазарева, былъ посвященъ памяти Джемса, 
причемъ во время возникшихъ преній довольно подробно былъ 
разсмотрнъ вопросъ о мистикъ, какъ возможность непосред- 
ственной связи челов$ка съ непознаваемымъ. Другой докладъ 
г. Попова быль посвященъ вопросу о конфессіонализм%; доклад- 
чикъ рядомъ удачно подобранныхъ ссылокъ на историческіе до- 
кументы съ полной наглядностью показалъ, что каждая изъ суще- 
ствующихъ христіанскихъ церквей считаетъ возможность спасенія 
допустимой исключительно лишь для своихъ членовъ и отри- 
цаетъ эту возможнесть для членовъ другихъ, хотя бы и христіан- 
скихь церквей. Оживленные дебаты вызвало засЪданіе, посвя- 
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щенное анкетЪ А. И. Введенскаго, гдЪ докладчиками выступали 
В. В. Зъньковскій и Е. М. Кузьминъ. Первый, изложивъ доводы 
противъ анкеты, особенно подчеркнулъ полную ея непригодность 
въ смысл% научнаго матеріала. Второй, соглашаясь отчасти съ 
г. ЗЪньковскимъ въ оцЪфнкЪ научной стороны вопроса, указалъ 
на значеніе анкеты въ смысл поднятія опредфленной психиче- 
ской волны въ настоящемъ обществЪ и значеніи анкеты для 
каждой отдЪльной личности, которой будутъ поставлены извЪст- 
ные вопросы. Изъ возникшихъ дебатовъ выяснилось, что боль- 
шинство публики всетаки стоитъ за анкету. При этомъ особенно 
выдфлилась рчь В. Н. Добринскаго, очень удачно развившаго и 
объяснившаго мысль о „психической волнЪ“, указавшаго на дЪй- 
ственную реальность мысли вообще, выходящей далеко за пре- 
дфлы той аудиторіи, гдЪ она высказана или даже только про- 
думана. Докладъ г. Лашнюкова „о происхожденіи религій“ имфлъ 
цЪлью показать неосновательность тфхъ представителей псевдо- 
научной мысли, которые выводятъ религ!ю изъ наблюденій перво- 
бытнымъ человфкомъ необъяснимыхъ имъ явленій природы. Во 
время дебатовъ однимъ изъ присутствующихъ теософовъ была 
высказана мысль, что вс великія религіи никогда не были вы- 
водомъ индуктивной мысли, опирающейся на наблюденіи фак- 
товъ, а были даваемы путемъ откровенія и по мЪр% удаленія отъ 
своего первоисточника не только не развивались, какъ было вы- 
сказано однимъ изъ ораторовъ, а наоборотъ приходили въ упа- 
докъ и теряли въ силЪ воздъйствія ихъ на людей. 

Текущий годъкіевское религ. фил.об-во предполагаетъ закончить 
засЪданіями, посвященными памяти о Хомяков% и Влад. Соловьев%. 

— Памяти Льва Николаевича Толстого былъ посвященъ рядъ 
вечеровъ въ разныхъ обществахъ. 13 ноября-—въ залЪ Консерва- 
торіи было публичное собраніе, устраиваемое всфми научными 
литературными обществами столицы и печатью. Собраніе при- 
влекло громадное стеченіе публики и билеты ‘брались съ бою. 
Собраніемъ руководилъ проф. М. М. Ковалевск!й. Эстрада была 
нарядно убрана; среди растеній возвышался большой бюстъ 
Л. Толстого; на аванъ-сценъ въ яркомъ освЪщеніи быль выдви- 
нутъ его портретъ. Говорили: М. Ковалевскій, г. Адріановъ, г. Ов- 
сяннико-Куликовскій, Г. А. Фальборкъ, г. Арабажинъ, г. Милюковъ, 
г. Родичевъ. Чрезвычайно интересно, что у многихъ ораторовъ 
звучала нота призыва къ духовному единенію и Л. Н. ` Толстой 
разсматривался какъ геній, объединившій своимъ религіознымъ 
настроеніемъ людей всего міра. 
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— 12-го ноября Россійское Теософическое Общество чество- 
вало память Л. Н. Толстого, а 13-го ноября память его чествовало 
Религіозно-Философское Общество. 

Росс йскимъ Теософическимъ Обществомъ была отправлена 
въ Ясную Поляну телеграмма: „Совфтъ Р. Т. О-ва шлетъ свое 
глубокое сочувстве осиротЪвшей семьЪ великаго Апостола мира 
и любви“. 


Н. Т. 


Предфлы этого ограниченнаго отъ всего остальнаго начала пред- 
ставляются человЪку движущимся тфломъ своимъ и другихъ существъ. 

Жизнь наша представляется намъ жизнью пространственнаго 
тЬла, движущагося во времени. 

Царстве Боже внутри насъ и внЪ насъ. Когда мы его устанавли- 
ваемъ въ себЪф, оно устанавливается въ міръ. Установлен!е Царства 
Божя внутри насъ нужно и для Бога, и для насъ, и для другихъ 
людей. 

(Мысли Льва Николаевича Толстого). 
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Изъ газеть и журнаповъ. 


== Вышли отдфльной брошюрой письма архимандрита Ми- 
хаила „О свободЪ и христіанств% (о подлинномъ Христ)“. Въ пре- 
дисловіи къ нимъ онъ спрашиваетъ: „Что такое христіанская цер- 
ковь? Она не въ храмахъ только, она обнимаетъ все и все осв- 
щаетъ: „Своды ея охватываютъ не только вру и религію, но и 
всю жизнь; все, что живетъ, существуетъ: будничный трудъ и 
воскресный покой, утра заботы, сны ночи, юности рЪзвость и 
старца печаль; ключъ, что журчитъ подъ горою, тотъ водопадъ, 
что въ ущельЪ реветъ, бури стенанія, стонъ моря... Все это цер- 
ковь-—весь міръ“... („Брандтъ“, драма Ибсена). Въ своей истори- 
ческой эволюціи, говорить онъ, —необходимость самосохраненія и 
коллективной борьбы съ природой за право существованія заста- 
вила человЪка группироваться въ общества, союзы и тогда выдви- 
нулась рабская мораль общества противъ покушеній со стороны 
отдЪльнаго индивидуума, не желающаго справляться съ желаніями 
большинства... Произошло порабощеніе духа. И тогда пришелъ 
Христосъ. „Я пришелъ разрушить“, сказалъ Онъ; и разрушеніе 
Онъ началъ съ того, что люди привыкли считать опорой своего 
существованія, за что они прятались, какъ за оправданіе своего 
права жить... Но одну ветхозавътную заповЪдь Христосъ повто- 
рилъ: „Люби ближняго, какъ самого себя“. Для того же, чтобы 
любить, какъ самого себя, надо — найти себя, полюбить тотъ 
образъ, который данъ человъку Богомъ, скрытое лицо человЪка—- 
бога... надо полюбить свою душу и не бояться свое „я“ разсматри- 
вать, какъ возможный центръ своего жизнепониманія... Христа и 
его „жертву“ не понялъ міръ: Христосъ показалъ, что надо стра- 
дать за весь міръ, а Его послЪдователи стали убЪгать отъ міра 
и его зла... Это привело къ кощунству противъ Бога, къ отрица- 
нію всего добраго и прекраснаго, что Онъ далъ въ природ%Ъ и 
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искусствЪ... Распятіе Христа—это начало искупленія, оно должно 
завершиться самимъ человъчествомъ, облекшимся во Христа. Но 
Христосъ живъ у насъ, такъ сказать, лишь по праздникамъ... 
Христіанство сдЪлалось религіей калЪкъ, ко Христу приходятъ 
люди, чтобы Онъ „возлилъ на нихъ вино и масло“, и посл снова 
возвращаются въ „будни“ животной жизни... Поэтому вн хри- 
стіанства уже родилась борьба за „освобожденіе жизни“, но этому 
движенію—безъ Христа,--которое имло столько оттнковъ отъ 
Фурье и Сенъ-Симона до „Саввы“ Андреева,-—не достаетъ любви 
‚къ себЪ“, христіанскаго культа личности, нътъ благоговЪнія 
предъ идеей человЪка, движущагося къ Богу. „Ложь сощализма“— 
сказалъ Владиміръ Соловьевъ, „не въ томъ, что онъ такъ много 
требуетъ для рабочихъ въ матеріальномъ отношеніи, а въ томъ, 
что такъ мало требуетъ въ духовномъ отношеніи... в умаленіи 
въчныхь цьиностей“. Нужно рядомъ съ борьбою за хлЪбъ поста- 
вить какую-нибудь огромную идею, которая родила бы въ людяхъ 
постоянную и вЪчную тоску о „будущемь человњкљ“. Въ заклю- 
ченіи своихъ писемъ архимандритъ Михаилъ говоритъ о большой, 
по его мнЪнію, роли женщины въ будущемъ, такъ какъ женщина 
уже поняла, говоритъ онъ, что „дЪло освобожденія“ шире и тра- 
гичнЪе. „И когда“ —заканчиваетъ онъ, „земное движен!е столк- 
нется съ небеснымъ— родится, воскреснетъ человЪкъ и будетъ 
совершено искупленіе“. 

Въ своемъ вЪроисповЪ дани, —вЪъроисповЪданйи въ мукахъ ро- 
дившемся, такъ какъ „не легко отойти отъ родныхъ шатровъ, гдЪ 
жили отцы“,—онъ говоритъ, что церкви, называющія себя христіан- 
скими, не исповъдуютъ Христа Истиннаго,—и онъ обвиняетъ цер- 
ковь въслуженіиземной власти, тому, чегонеможетъ принять совЪсть. 

Всему этому онъ противопоставляетъ положенія Новой 
церкви, основанной на свобод вЪроиспов$дан!я, единствЪ наро- 
довъ, отрицаніи собственности и на полной ея независимости отъ 
государства; утверждаетъ, что Духъ Святой и теперь продол- 
жаетъ свои откровенія, такъ что истины нравственности, вЪры и 
жизни становятся все глубже и глубже; что всякое знаше, раскры- 
вающее тайны міра и законы жизни—-боговдохновенно; что бого- 
вдохновенно и священно искусство, а также и тЪло челов%Ъка... 

Заканчивается вЪроисповЪдан!е призывомъ къ дЪлу обновле- 
нія міра всЪхъ людей, которые даже и не върятъ въ Христа-Бога, 
не принимаютъ догмы Историческаго Христа, но для которыхъ 
Христосъ все же живъ, какъ идея обновленнаго челов%ка, а Гол- 
гоеа—какъ проповфдь о путяхъ человЪчества. 
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— Въ „Вегетаріанскомъ ОбозрЪніи“ съ мая м$сяца печа- 
таются „Письма буддиста къ христіанину“ (переводъ съ нЪмец- 
каго книги подъ заглавіемъ „Ужасы христіанской цивилизащи“). 
Эту книгу Л. Н. Толстой въ своемъ письмЪ о ней называетъ 
очень интересной и поучительной; онъ говоритъ: Буддизмъ въ 
послЪднее время все болЪфе и боле очищается отъ наростовъ, 
скрывавшихъ его, все болЪе и болЪе открывается его истинная 
сущность, такъ что въ послЪднее время и въ ЕвропЪ, и въ Аме- 
рикЪ все чаще и чаще встрЪчаются люди, переходящіе изъ хри- 
стіанства въ буддизмъ. Не говоря о метафизической глубинЪ уче- 
нія, такъ хорошо разъясненнаго Шопенгауеромъ, особенно привле- 
кательна нравственная практичность этого ученія съ его основ- 
ными пятью заповЪдями для всЪхъ вЪрующихъ въ буддизмъ: 
1) не убивать умышленно никакое живое существо, 2) не при- 
сваивать себЪ того, что считается другими ихъ собственностью, 
3) не предаваться половой похоти, 4) не лгать и 5) не одурмани- 
вать себя напитками или куреніемъ. Невольно приходитъ въ го- 
лову, какая произошла бы огромная перемЪна въ жизни, если бы 
люди знали эти заповЪди и считали ихъ хотя бы столь же 
обязательными, какъ и исполненіе внъшнихъ обрядовъ. 

— „Въ Өеодосійскомъ ЛисткЪ“ была статья „Нейтрализащя 
Іерусалима и Палестины“, въ которой авторъ говоритъ: Ни одна 
христіанская церковь не освободитъ Іерусалимъ и Палестину, если 
за это освобожденіе не возьмутся сами евреи-христіане, принад- 
лежащіе къ различнымъ христіанскимъ церквамъ. Совершенно 
забываютъ о томъ, что евреи-христіане являются не менЪфе вЪр- 
ными носителями Христова ученія, чЪмъ представители другихъ 
націй... въ этомъ евреи сами до нЪкоторой степени виноваты. 
Когда христіане-евреи поймутъ настоящую силу въ признаніи 
своей національности, то Христіанскій Јерусалимъ окажется сто- 
лицей ихъ коренного отечества... 

Необычайно интересно представить себЪ, какъ группы са- 
мыхъ различныхъ людей, хотя и одной національности, будутъ 
работать надъ объединеніемъ своего народа на почв высшихъ 
философскихъ теченій; не осуществится ли здЪсь въ области хри- 
стіанскихъ церквей задача Теософ!и-—-братство религ й?.. 

== Въ „ВЪстникВ воспитанія“ были статьи Е. Лозинскаго „О 
нравственномъ началЪ въ жизни и воспитани ребенка“. Такъ 
какъ „Вегетаріанское ОбозрЪн!е“, перепечатавъ тЪ мЪста изъ его 
статьи, которыя представляли специфическій интересъ для посл$- 
дователей вегетаріанскаго ученія, не упомянуло объ основной 
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мысли ея по данному вопросу, то Лозинскій и указалъ на нее въ 
письмЪ въ редакцію „Кіевскихъ вЪстей“, озаглавленномъ „Веге- 
таріанство и антропофагія“. Онъ говоритъ, что „классовое расчле- 
неніе общества“— распаденіе послЪдняго на эксплоатирующихъ и 
эксплоатируемыхъ, на „пожирающихъ“ и „пожираемыхъ“ не мо- 
жеть не отражаться на душевномъ рост подрастающихъ поко- 
лЪнй. Можно перестать питаться мясомъ животныхъ и все же 
продолжать—-самымъ фактомъ своего привиллегированнаго суще- 
ствован!я— питаться мясомъ своихъ ближнихъ... впредь до отмЪ$ны 
современныхъ каннибальскихъ началъ жизни, всЪ вегетаріанскія 
радфн!я могутъ имфть (и имЪъютъ) почти одно лишь медицинское, 
но не истинно-моральное значеніе... Современный типичный веге- 
таріанецъ, говоритъ Лозинскій, это—„людофдъ“, испортившій свой 
желудокъ въ самомъ процессЪ своей каннибальской жизни и ищу- 
щ своего оздоровленія въ перемфнЪ мясной пищи на раститель- 
ную... Необходимо мужественное и неуклонное проведене „веге- 
таріанскихъ“ началъ „безубойнаго питанія“ во всЪ сферы жизни, 
какъ чисто личной, такъ и общественной; необходимо тщательное 
различеніе тЪхъ вегетаріанцевъ, которые примыкаютъ къ данному 
теченю исключительно въ интересахъ своего правильнаго пище- 
варенія, отъ тхъ, которые смотрятъ на безубойное питаніе лишь 
какъ на самую незначительную часть огромной нравственной и 
общественной задачи—борьбы со всфмъ каннибальскимъ строемъ 
жизни... 

— По изслЪдованію медіумизма появился новый, послЪд- 
ній, трудъ недавно скончавшагося виднаго дЪятеля Общества 
для психическихъ изслЪдованій Ф. Подмора „Тһе пеж Ѕрігіќца1іѕт “. 
Въ своемъ трудъ Подморъ сокрушаетъ всЪ лучшія свидфтельства 
заодно съ плохими, при малъйшемъ поводЪ въ нихъ усумниться. 
Но, выполнивъ это, Подморъ оказывается вынужденнымъ при- 
знать, что въ области „таинственныхъ“ душевныхъ явленій дЪй- 
ствительно имЪется н®что пока таинственное и достойное удивле- 
нія и размышленія. Трудъ его посвященъ, главнымъ образомъ, 
такъ называемымъ „ясновидЪнію“ и сообщеніямъ, исходящимъ 
якобы отъ душъ умершихъ, проявленіямъ предполагаемыхъ „ду- 
ховъ“ черезъ медіумовъ, впадающихъ въ „трансъ“, когда, по 
мн®нію современныхъ психологовъ и неврологовъ, въ нихъ на- 
чинаеть свободную дЪятельность загадочная природа подсозна- 
тельной душевной жизни. Упомянутыя явленія, послЪ временнаго 
пренебреженія ими, изучаются теперь самымъ научнымъ и тща- 
тельнымъ образомъ, при чемъ причастность къ нимъ „духовъ“ 


88 ВЪСТНИКЪ ТЕОСОФІИ. 


большею частью оспаривается... ТЪмъ не менфе, съ сообщеніями 
людей недавно умершихъ, говорить Подморъ, приходится счи- 
таться... но какъ ихъ объяснить? Телепат!ей, т. е. улавливаніемъ 
медіумомъ воспоминан!Й и мыслей окружающихъ лицъ не только 
въ сознаніи, но и въ ихъ подсознательномъ („Г’Ашщоютайзше Рэу- 
сһоіовідпе“ книга Жанз, директора психологической лабораторіи)> 
Но— наблюдается иное: наиболЪе успъшныя „воплощенія“ группи- 
руются не вокругъ отдфльныхъ лицъ, психика которыхъ можетъ 
служить источникомъ вдохновенія медіумовъ, а вокругъ особенно 
дъятельныхъ „духовъ“, при чемъ самыя яркія сообщенія полу- 
чаются отъ „духовъ“ тфхъ лицъ,. которыя умерли въ молодости, 
особенно насильственной смертью... Поэтому Подморъ полагаетъ, 
что воспоминанія и личность человЪка, проявляющіяся черезъ 
тло медіума, обусловливаются не посмертной умственной его 
дЂЪятельностью, но вызываются родомъ „ауры“ или истеченій, 
проникающихъ въ окружающіе предметы за время жизни. Этимъ 
можно объяснить и большую яркость сообщеній отъ лицъ, погиб- 
шихъ въ расцвЪТЪ силъ, что согласуется съ вЪрованіемъ всЪхъ 
народовъ. 

— Въ газетЪ „Подол1я“, за № 104, была статья „О чемъ теперь 
сл$дуетъ пропов$дывать съ церковной каеедры“, авторъ ея, бу- 
дучи свидЪтелемъ, какъ добрая половина публики уходитъ изъ 
церквей передъ пропов$дями священниковъ, говоритъ: „Поелику 
въ наши дни общество замтно занято исканемъ Бога, то слЪдо- 
„вало бы, чтобы интересующе нынъ теософическіе вопросы соста- 
вляли главное содержаніе современныхъ проповЪдей“. 

— Въ „С.-Петербургскихъ ВЪдомостяхъ“ статья „Что такое 
ложь?“ написана по поводу анкеты о лжи, якобы устроенной Тео- 
софическимъ Обществомъ. 

Приводятся 56 вопросовъ, расклассифицированныхъ на 
6 группъ, и выражается желаніе о полученіи возможно большаго 
количества отвЪтовъ. 

Хотя это и интересно, но Теософическое Общество должно 
заявить, что оно не устраивало подобной анкеты. 

== Редакщей „ВЪстника Теософіи“ получено сообщеніе о 
томъ, что съ 27 декабря по 1 января н. с. въ Штутгарт 
д-ромъ Р. Штейнеромъ будетъ прочтена серія лекцій по истори 
оккультизма. 


Н. Т. 


Мы себя не осуждаемъ за то, что еще не достигли 
божественности... почему бы намъ осуждать боле 
молодыя души за то, что онЪ еще не достигли до 
нашего уровня? 


„Древняя Мудрость“. 


Ученя Теософіи подобны яркому фонарю, освъщающему всЪ 
темные углы жизни, на которые направленъ его свЪтъ. Къ такимъ 
темнымъ угламъ, не освъщеннымъ сознаніемъ, принадлежатъ наши 
отношенія къ прислугъ. Постараемся освфтить ихъ. 

Пробовали вы когда-либо разрфшать вопросъ: какой вну- 
тренній смыслъ въ раздъленіи людей на сословія? /Лочему этотъ 
человЪкъ родится въ роли господина, а тотъ --въ роли слуги? 
Почему одинъ совсфмъ освобожденъ отъ физическаго труда, а 
другой изнемогаетъ подъ его тяжестью? На подобные вопросы 
европейская наука отвЪчаетъ только съ точки зря внфшняго 
строительства жизни, а не по существу. НЪтъ ли въ этомъ разно- 
образ человЪ ческой судьбы, въ этомъ рфзкомъ различ одной 
доли по сравненю съ другой глубокаго смысла, необходимаго для 
развитія самого человЪка? Для европейца, все вниман!е кото- 
раго устремлено на однЪ видимости, такой вопросъ не разрЪ- 
`шимъ, такъ какъ онъ соприкасается уже съ скрытыми пружинами 
жизни. 

По существу вопросъ о неравенствЪ разръшается только уче- 
ніями древней Мудрости. Основную ноту этихъ ученій составляетъ 
идея единства Жизни. Современная научная мысль снова подошла 
къ той же иде подъ флагомъ монизма *). „Идеалистическій 
монизмъ“ можно бы назвать на современномъ европейскомъ язык 
древнюю религію-науку, которая лежитъ въ основ всфхъ рели- 
гіозныхъ системъ. Она разсматриваетъ вселенную какъ единство, 
въ которомъ вс отдЪльныя части выполняютъ свою собственную 


*) Ученіе объ единствЪ. 
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задачу. Когда онЪ стремятся осуществить ее какъ можно полнфе 
и совершенн%Ъе, онъ ведутъ вселенную къ совершенству, укло- 
няясь отъ выполненія своей задачи, онъ нарушаютъ міровую гар- 
монію. Яркой иллюстраціей этой мысли служитъ организмъ чело- 
вЪка: здоровье, сила, красота и совершенство нашего организма 
обусловлено тъмъ, чтобы вс отдЪльныя его части: мозгъ, сердце, 
легкія, желудокъ, нервы и т. д. выполняли въ совершенствЪ свои 
спеціальныя задачи. Если мы представимъ сёбЪ, что различныя 
части нашего тБла хотя на одну минуту перепутаютъ свои функ- 
ши и сердце начнетъ дфлать работу желудка, а легкія—работу 
мозга, нормальная жизнь организма должна притти въ невообра- 
зимый хаосъ. Отсюда неизбъжный выводъ, что вся совокупность 
человъческой жизни можетъ достигнуть совершенства лишь тогда, 
когда всЪ ея составныя части, т. е. каждый человЪкъ въ отдфль- 
ности будеть выполнять свою собственную задачу какъ можно 
совершеннЪе. Но онъ долженъ жить и выполнять эту задачу по 
тмъ линіямъ, которыя начертаны закономъ его собственной вну- 
тренней сути. Не однородность, а разнообразіе составныхъ частей 
требуется для совершенства вселенной. Это знали древніе Муд- 
рецы и поэтому въ ихъ ученіяхъ отсутствуетъ идея равенства и 
всюду выступаетъ идея долга, сознаніе единства жизни и ръзко 
выраженная постепенность въ эволюціи нравственности. Съ точки 
зрЪнія этихъ ученій, различія въ соціальныхъ и экономическихъ 
условіяхъ являются необходимымъ средствомъ для постепеннаго 
роста внутренней сути человЪка; грЪхомъ же они становятся бла- 
годаря злоупотребленію силой, которая угнетаетъ слабыхъ, но это 
не есть результатъ ошибочности плана, а послЪдств1е несовер- 
шенства человЪка. Несовершенство развивающагося человфка на- 
рушаетъ гармонію общей жизни, нарушеніе гармоніи вызываетъ 
страданіе, а страданіе учитъ челов$ка. Чтобы эти уроки соот- 
вЪтствовали его внутренней сути и совпадали съ той ступенью 
развитія, до которой достигла его душа, человЪкъ воплощается 
въ различныхъ условіяхъ земной жизни. Весь строй древней 
Инди съ ея кастами, этой видимой тканью ея общественной 
жизни, былъ основанъ на знаніи постепенной эволющи челов%Ъ- 
ческой души. Наше знакомство съ кастами относится уже къ 
эпохв вырожденя Инди, когда вся одухотворенность первона- 
чальной жизни молодой арійской расы, руководимой мудрецами 
или Риши древней Инди, зам$нилась омертв$лыми формами, какъ 
это бываетъ всегда, когда одна міровая эпоха заканчивается и на 
очередь выступаютъ новыя задачи. 
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Если разсматривать древнія касты съ этой точки зрЪнія, мы 
увидимъ, что каждая изъ нихъ представляетъ свои особыя психо- 
логическія задачи, свои особыя восходящія линіи развитія. Это 
было не искусственное раздЪлеше, а выраженіе естественнаго по- 
рядка самой природы. Низшая каста, /Шудра, имЪла задачей борьбу 
съ низшими инстинктами человъка путемъ физическаго напря- 
женія и повиновен!я господину, который въ тЪ времена предста- 
влялъ дйствительно высшій типъ человъка. Идеаломъ Шудры 
являлось совершенство въ послушаніи и вЪърность господину; въ 
слЪдующей каст, Ваница (купцовъ), человЪкъ пріучался къ соб- 
ственной инищативЪ, вырабатывалъ осмотрительность и проница- 
тельность; отъ него требовались безпристрастіе, щедрость, отсут- 
‘сте расточительности и добросовъстное отношеніе къ труду под- 
чиненныхъ. Его идеаломъ было праведное употребленіе земныхъ 
благъ. Въ третьей кастЪ, Кшатріа (воиновъ), къ которой принад- 
лежали правители и воины, человЪкъ долженъ былъ защищать и 
охранять свой народъ. Въ этомъ состоялъ долгъ его жизни. Его 
идеаломъ была беззавфтная отвага, великодушіе, защита слабыхъ, 
самоотреченіе. ПослЪдняя каста, Брамановь, учителей народа, тре- 
бовала отъ человЪка равнодушія къ земнымъ благамъ и побфды 
высшей природы надъ низшей. Предполагалось, что человЪкъ, 
воплотившійся въ кастЪ Брамановъ, прошелъ уже черезъ вс 
низшія ступени и пріобрълъ нравственную силу и мудрость бла- 
годаря послушанію, совершенному исполненію своего долга и уси- 
ліямъ въ борьбЪ за правое дЪло, что и давало ему право учить 
другихъ. Идеаломъ и цфлью Брамановъ являлась внутренняя сво- 
бода, всепрощеніе, любовь ко всему живому, чистота и единеніе 
съ Первоисточникомъ жизни. Во времена процвътанія Браманизма, 
его постановления представляли собою дЪйствительную школу 
народнаго воспитанія, ибо они основывались на глубокомъ знаніи 
человЪ ческой души. Возьмемъ два закона, постоянно упоминаемые 
въ св. Писаніяхъ Востока, равносильнаго которымъ не имЪется 
ничего въ западной психологіи. Первый изъ нихъ—законъ Дхармы. 
Чтобы понять этотъ законъ, нужно не отрывать сознанія отъ 
эволюціи, т. е. понимать челов$ка какъ существо движущееся 
впередъ и м5няющееся по мЪрЪ своего развитія. Когда человъкъ 
жилъ въ КарфагенЪ, онъ былъ совсфмъ не то, что тотъ же чело- 
въкъ представляетъ изъ себя, живя въ наше время – скажемъ—въ 
Англіи. Вс его понятія измЪнились, и нравственный критерій 
сталъ совершенно инымъ. Дхарма—понятіе сложное: это-—показа- 
тель той ступени развитія, до которой достигла безсмертная инди- 
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видуальность человЪка, его я, и въ то же время законъ слфдую- 
щей ступени его развитія. Вотъ почему Дхарма переводится то 
словомъ Законъ, то словомъ Долгъ. Знать свою Дхарму, значитъ 
върно опредфлять ступень, до которой достигла моя индивиду- 
альность, и въ тоже время сознавать законъ, по которому она 
должна развиваться дале. Не зная мЪста, которое я занимаю въ 
міровой жизни, я не могу безошибочно направлять мои шаги и 
далЪе. 

Второй законъ, Карма или законъ причинности, опредфляетъ 
всю земную судьбу человЪка; по картинному сравненію восточной 
мудрости, человЪкъ, посЪявшій терніи, не можетъ собрать пше- 
ницу, а посъявшій добрыя дЪла и добрыя мысли, не можеть по- 
жать ничего иного, кром добра и блага. Эти два закона явля- 
лись тми ключами, которые въ древности раскрывали загадку 
человЪка, и они могли бы раскрыть ее и для насъ, если бы мы 
научились владЪть ими. На знаніи этихъ законовъ были основаны 
въ своемъ первоначальномъ вид% и древнія касты, которыя имли 
цвлью дать внЪшнія условія, подходящія для Дхармы каждой 
души, достигшей той или иной ступени развитія. 

Тогда человъкъ былъ менфе сложенъ, чфмъ теперь; благо- 
даря этому и грани его жизни были рЪзче очерчены, чЪмъ въ 
наше время, когда люди свободно переходятъ изъ одного сословія 
въ другое. 

Человъкъ несетъ въ своемъ внутреннемъ существ три эле- 
мента: животнаго, человЪка и Бога. Весь длинный путь его разно- 
образнаго земнаго опыта направленъ къ обузданію животнаго, къ 
развитію челов$ческихъ свойствъ и къ раскрытію таящагося въ 
немъ божественнаго начала. Въ самомъ началЪ пути, когда душа 
вся еще въ возможности, когда она похожа на нераскрывшуюся 
завязь, всЪ вліянія извнЪ идутъ на то, чтобы разбудить ея дрем- 
лющія силы и обуздать ея животное начало. Чфмъ же дости- 
гается такое обузданіе скорЪе всего? Усиленнымъ физическимъ 
трудомъ. Психологическую цфль физическаго труда можно опре- 
дДЪлить какъ использован!е животной энергіи съ ‘цфлью отвлечь 
силы человЪка отъ животныхъ страстей, которыя у первобытнаго 
челов$ка очень сильны. Напрягая физическія силы человЪка, трудъ 
преодолъваетъ лнь, инертное начало, ѓатаѕ Индусовъ, которое 
на этой ступени, когда преобладаетъ низшій полюсъ, легко одо- 
лЪваетъ человЪка, заглушая еще зачаточныя силы его души, сла- 
бые ростки его воли, мысли и чувства. Если бы на этой низшей 
ступени не было принудительнаго физическаго труда, ничЪмъ не 
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сдерживаемыя животныя страсти развились бы до чрезвычайныхъ 
разм®ровъ въ ущербъ высшимъ началамъ человЪка. ВсЪ наблю- 
денія надъ подонками современнаго общества, напримЪръ надъ 
восточными кули, переносящими тяжести, или надъ нашими крюч- 
никами, —приводятъ къ тому, что сытая жизнь безъ необходимаго 
усиленнаго труда могла бы принести имъ только вредъ. На за- 
надЪ, гдЪ не извЪстенъ законъ Дхармы, дающий проникновеніе 
въ скрытую жизнь души, сложилось ошибочное представлене, что 
все дЪло во виЪшнихъ условіяхъ жизни: дайте человЪку образо- 
ваніе и нравственныя понятія, предоставьте ему благопріятную 
внъшнюю обстановку и онъ сразу измфнится. Наблюденія надъ 
жизнью говорятъ иное; они скорЂе подтверждаютъ ученія древ- 
няго Востока о постепенномъ переходъ' души съ одной ступени 
на другую, о различіи человъческой Дхармы, на основаніи кото- 
раго запрещалось „смЪшеніе кастъ“. Въ наше время, когда услож- 
нившаяся Дхарма современнаго человЪка требуетъ и соотвЪт- 
ствующаго разнообразія въ его переживаніяхъ, а слЪдовательно и 
въ общественныхъ условіяхъ, „смЪшеніе кастъ“ неизбъжно, и было 
бы большимъ бдствіемъ, если бы люди начали искусственно 
строить стБны между различными сословіями. Но пониманіе са- 
мого закона необходимо, потому что оно даетъ ключъ ко мно- 
гимъ загадкамъ человвческой судьбы. 

Если бы мы могли изслЪдовать человфческое тБло не только 
внЪшнимъ образомъ, а и внутреннимъ, т. е. безошибочно опре- 
дЪлить, какою степенью отзывчивости отличаются его атомы и съ 
какой быстротой и энергіей они вибрируютъ, мы увидали бы 
большую разницу между тЪломъ средняго крестьянина и тЪломъ 
человЪка изъ интеллигентной среды. Первое вибрируетъ въ отвЪтъ 
на внЪшнія разлраженія медленно и не полно, отзываясь лишь на 
болЪе рЪзкія, и совершенно не отвћчая на болБе тонкія вибраціи. 
Стоитъ лишь представить себф крестьянина обыкновеннаго типа 
въ картинной галлере%, въ концертномъ зал% или передъ театраль- 
ной сценой, на которой идетъ символическая пьеса, чтобы убЪ- 
диться въ этомъ. На это могутъ возразить, что тутъ дфло не въ 
свойствахъ матеріала, изъ котораго построенъ организмъ кре- 
стьянина, а въ степени образованія и воспитанія. Но это не такъ. 
Правда, свободное смЪшеніе сословій создало для современнаго 
человЪка весьма сложную Карму, и можеть случиться, что тонко 
развитой организмъ—въ силу кармической связи съ крестьянской 
семьей—воплотится именно въ этой семьЪ. Но это — не правило, 
а скорБе исключене. Кто не знаетъ случаевъ, когда дЪфти вне- 
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запно разбогатфвшаго крестьянина, попадая въ условія интелли- 
гентной среды и получая утонченное образованіе, кончали тъмъ, 
что или сходили съ ума, или спивались и предавались инымъ 
излишествамъ? Отчего это? Оттого, что самый матеріалъ, изъ ко- 
тораго построены организмы такихъ, внезапно вырванныхъ изъ 
своей среды людей, требуетъ усиленнаго физическаго напряженія 
и способенъ отвЪчать только на грубыя и р%зкія вибраціи, а 
между тъмъ новыя условія ихъ жизни содЪфйствуютъ полной фи- 
зической праздности и окружаютъ ихъ такими утонченными ви- 
браціями, на которыя совсфмъ не находится отв®та внутри ихъ 
организма. Благодаря такому несоотвътствію между организмомъ 
и средой, они обыкновенно отчаянно скучаютъ и оживляются 
только тогда, когда въ ихъ съ виду культурную жизнь врывается 
нъчто очень дикое съ точки зрЪнія культурнаго человЪка, что- 
нибудь рфзко бьющее по нервамъ. Вспоминаю, какъ много лЪтъ 
тому назадъ, когда мнЪ еще совсфмъ не знакомы были ученія 
Теософіи, меня поразила исповфдь одного крестьянскаго мальчика, 
отданнаго матерью въ годоваломъ возраст на воспитаніе знако- 
мой миъ помфщицЪ, которая воспитывала его самымъ утончен- 
нымъ образомъ, на французскомъ язык, среди музыки, книгъ 
и самаго любовнаго вниманія. Помню какъ этотъ мальчикъ раз- 
сказывалъ, когда сталъ постарше, какъ онъ мучительно скучалъ 
и какъ неудержимо его тянуло бросить и барскій домъ, и свою 
вторую мать, и убЪжать въ деревню. Особенно ему было трудно 
побороть свою тягу, когда до усадьбы доносились хороводныя 
пЪсни и шумы деревенской толпы. Этотъ не погибъ, но вЪроятно 
благодаря тому, что послЪ смерти своей воспитательницы полу- 
чилъ клочекъ земли, на которой и работаетъ крестьянскую работу. 

Изъ трехъ сословій, занимающихся исключительно физиче- 
скимъ трудомъ: крестьянскаго, фабричнаго и прислуги, самая 
трудная доля и самая трудная психологія несомнЪнно у послЪд- 
ней. Если отбросить на время обычную для насъ, европейцевъ, 
точку зрЪнія и стать на точку зрЪн1я теософическую, по которой 
всЪ многообразныя человъческія переживанія и испытан!я являются 
средствомъ для постепеннаго движенія къ совершенству, къ Бого- 
человЪфчеству, и по которой всЪ мы въ разное время проходимъ 
одинъ и тотъ же путь, —тогда вся драма, совершающаяся на 
землЪ, приметъ въ нашихъ глазахъ совершенно новый характеръ, 
полный благого значенія. Тогда и наша собственная роль въ этой 
драмЪ изъ непроизвольной и независящей отъ нашей воли сд%- 
лается сознательной и отвЪтственной. 
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Если бросить общ взглядъ на путь, которымъ идетъ со- 
временное человЪчество, первый этапъ на этомъ пути— жизнь кре- 
стьянина. Если она протекаетъ нормально, здоровый трудъ и 
тБсная связь съ природой придаетъ ей столько достоинства и 
такую цЪльность настроенія, какую не встрЪтишь нигдЪ, кром 
деревни. Но какъ ни хороши условія деревенской жизни, остано- 
виться на этой ступени нельзя. Отъ тъсной связи съ природой, 
отъ ея здоровой періодичности, человъкъ должен» перейти въ 
иную среду, гд вліяніе природы отступаетъ на задній планъ и 
выдвигаются чисто человЪческія вліянія, соприкосновенія съ иными 
индивидуальностями, и, чъмъ разнообразнЪе эти индивидуальности 
по степени своего развитія, чЪмъ ярче и многостороннЪе ихъ 
воздъйствіе на душу человъка, тъмъ быстрЪе будетъ расти эта 
душа. Въ этомъ — внутренній смыслъ перехода изъ жизни сель- 
ской общины, гдЪ всЪ заняты однимъ дломъ и всЪ приблизи- 
тельно равны, къ искусственной культур городской жизни, гд 
въ одномъ мЪстЪ соединяются люди всевозможныхъ профессій, 
гдЪ рядомъ съ рынками и фабриками вліяютъ музеи и универси- 
теты, картинныя галлереи и консерваторіи, публичныя лекщи и 
театры. 

Вообразите на минуту вс эти разнообразныя д%ятельности 
большого города въ вид невидимыхъ, но совершенно реальныхъ 
вибрацій, бьющихъ со всЪхъ сторонъ на молодую душу: потрясая 
ее, онъ пробуждаютъ одну за другой всБ дремлющія ея способ- 
ности. Естественно, что ея цфльность утрачивается, впечатлитель- 
ность обостряется, нормальная дЪятельность нервной системы пе- 
реходитъ въ тревожную, появляется неуравновЪшенность, вну- 
тренній разладъ. Явлене это замфчается всЪми, оно породило 
нескончаемыя жалобы на порчу и огрубЪн!е нравовъ переселяю- 
щихся въ города сельскихъ жителей. Но жалобами ничему не по- 
можешь. Для того, чтобы помогать, нужно понимать смыслъ про- 
исходящаго передъ нами. Пониманіе той связи, которая суще- 
ствуеть между внфшними явленіями и ихъ невидимыми причи- 
нами, воспитываетъ въ человЪкЪ терпимость и доброжелательство 
и, вмЪсто негодованія, вызываетъ потребность сознательно уча- 
ствовать въ творческомъ процессъ жизни. 

Признавъ внутреннюю необходимость перехода растущей че- 
ловфческой души отъ дътской ясности и простоты къ хаотиче- 
ской сложности и неуравновЪшенности, мы начнемъ понимать со- 
вершенно иначе и нашъ собственный долгъ относительно низшихъ 
сословій и прислуги. 
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НесомнЪнно, что самое раздфлене людей на господъ и на 
продающихъ свой трудъ слугъ--остатокъ варварства. Въ идеаль- 
номъ обществЪ вс будутъ служить другъ другу такъ или иначе, 
но не за деньги, а изъ сознанія единства жизни и изъ любви къ 
ближнему. 


Но даже и въ наше время правильно понятыя отношенія 
между образованнымъ слоемъ, идущимъ впереди, и некультур- 
ными представителями народа могли бы стать источникомъ блага 
и для тБхъ, и для другихъ. Для слугъ — постоянное общеніе съ 
старшими по развитію и опыту могло бы вызвать боле быстрый 
переходъ на высшую ступень сознанія, для господъ-—явилась бы 
возможность погасить свой долгъ относительно взрастившаго ихъ 
народа, за счетъ котораго они и получили возможность под- 
няться на высоту. Такова идеальная схема человъческаго обще- 
житія; но во что она выродилась подъ вліяніемъ эгоизма, кото- 
рый уничтожилъ самое сознаніе человЪческаго единства, зам$- 
нивъ его обезсиливающимъ, основаннымъ на страданіи ближняго 
господствомъ личныхъ интересовъ, — это мы видимъ слишкомъ 
наглядно въ современной жизни, гдЪ страданіе слдуетъ за 
неправдой также неизбЪжно, какъ тЪнь за движущимся пред- 
метомъ. 


Въ дьЬйствительности, отношеніе „господъ“ къ прислугЪ 
полно безсердечнаго эгоизма, безмфрныхъ претензій и презри- 
тельнаго равнодушія къ ея внутреннему міру. Благодаря этому, 
всЪ хорошія возможности для той и другой стороны превращаются 
въ дурную дЪйствительность: долгъ „господъ“ остается невыпол- 
неннымъ, а у слугъ--вмЪсто усиленнаго развитія--расцвЪтаютъ 
отрицательныя черты ума и характера, накопляется чувство обиды 
и недоврія, страсти направляются на вражду къ господамъ и 
невидимый міръ наполняется вибраціями взаимнаго раздраженія, 
горечи и ненависти. 


Нельзя, конечно, не принять въ соображеніе того, что, бла- 
годаря современному смЪшенію сословій, человЪкъ, стоящій по 
своей ДхармЪ еще на очень низкой ступени развитія, получаетъ 
права, до которыхъ онъ совсфмъ еще не доросъ. Благодаря этому, 
безпрестанно встръчаются „господа“, или очень мало, или совсъмъ 
не поднявшіеся надъ уровнемъ своихъ слугъ. Съ этихъ и спра- 
шивать нечего. Но это не оправдываетъ тъхъ, которые имЪъютъ 
внутреннее право на передовой постъ. Этотъ постъ налагаетъ на 
нихъ обязанность усовершенствовать жизнь, замфнять ея отжи- 
вающія формы высшими формами. 
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Прежній патріархальный характеръ между господами и слу- 
гами достигалъ у лучшихъ людей несомн$нной красоты *). Это про- 
исходило отъ того, что и господа, и слуги жили одной жизнью, 
одними идеалами, и между ними сохранялась живая духовная 
связь. Связь эта нарушена. Интеллигенція отошла слишкомъ да- 
леко отъ простоты и цфльности патріархальнаго строя, а слуги 
переживающіе трудный переходъ отъ естественной культуры 
къ сознательной, отличаются раздражительностью, безпринцип- 
ностью, повышеннымъ самолюбіемъ и усиленной жаждой но- 
выхъ впечатлЪній; все это сводитъ взаимныя отношенія между 
обоими сословіями къ очень низкому уровню, къ чисто меха- 
нической связи между покупающими чужой трудъ и продаю- 
щими его. 


Такія отношенія не имъютъ будущаго; они должны зам%- 
ниться новымъ строемъ жизни. 


СвъЪтъ, бросаемый Теософіей, указываетъ ясно, по какимъ 
линіямъ долженъ слагаться этотъ новый строй, если наша жизнь 
дъйствительно пойдетъ къ совершенствованію. „Господъ“ и „слугъ“ 
въ современномъ смысл вовсе не будетъ. Сознаніе единства 
жизни и всеобщаго братства вызоветъ сознательное, отвфчающее 
силамъ и способностямъ каждаго, участіе въ общемъ творчествЪ. 
Добровольное раздъленіе труда замфнитъ принудительный трудъ. 
Отношене боле развитыхъ и сильныхъ духомъ къ такъ назы- 
ваемымъ низшимъ сословіямъ будетъ носить такой же характеръ 
любовной заботы, какую мы видимъ въ отношеніяхъ старшихъ 
къ младшимъ членамъ въ нормальной семьЪ. И это — не утопія. 
Какъ ни далека наша темная и грЪшная жизнь отъ этого свЪтлаго 
будущаго, но оно настанетъ: за это ручается неумирающее рели- 
гіозное сознаніе человфчества. Сознаніе это продолжаетъ жить въ 
нашей душ, какое бы имя мы ему не давали. Оно снова и снова 


*) Изучать Дхарму развивающейся души въ связи съ кармическими усло- 
віями того или другого сословія трудне всего именно у насъ на Руси. Западная 
Европа имла свои ясно обозначенныя и строго разграниченныя сословія: ея фео- 
далы и сервы проходили совершенно различныя школы жизни и психологія тЬхъ 
и другихъ была совершенно иная. Не то у насъ: наши бояре и крестьяне отлича- 
лись только внЪшнимъ образомъ и психологія первыхъ была почти однородна съ 
психологіей послЪднихъ. Можно думать, что передъ русскимъ народомъ стояли 
не столько національно-психологическія, сколько общеміровыя духовныя задачи, 
которыя выполнялись соборно, всфмъ народомъ; отсюда глубокій внутренній демо- 
кратизмъ Россіи, не бывалый въ исторіи другихъ народовъ. Но это—вопросъ 
слишкомъ важный и сложный, чтобы его ‘касаться мимохоломъ. 
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говоритъ намъ, что есть Богъ и внЪ, и внутри насъ, и что мы 
страдаемъ потому, что наша истинная стихія—не тьма и грЪхъ, а 
праведность и свЪтъ. Весь человЪческій путь состоитъ въ неуто- 
лимой жаждф этого свЪта, въ неугасающей потребности этой пра- 
ведности. 

Мы кружимся по лабиринту жизни не даромъ: намъ дана 
свобода движенія, но въ то же время данъ и внутренній показа- 
тель, который неизмЪнно даетъ знать, когда мы направляемся по 
невЪрному пути. Показатель этоть страданіе. Мы стремимся избЪ- 
жать его, пробуемъ итти то по одному, то по другому направле- 
нію, снова возвращаемся, выбираемъ новую дорогу, а суть остается 
одна и та же: мы можемъ быть счастливы---не по видимостямъ, а 
по существу только тогда, когда наши дфла совпадаютъ съ тре- 
бованіями нашей совфсти. Въ этой зависимости нашего счастья 
отъ нашей совЪсти и въ способности послфдней расти и утон- 
чаться -залогъ грядущаго свЪтлаго будущаго. 

Сейчасъ наша жизнь темна и грфшна, надъ ней какъ бы на- 
висли черныя тучи; но безнадежна она была бы только въ томъ 
случаЪ, если бы мы не страдали отъ этой темноты. Но мы отъ 
нея страдаемъ и съ каждымъ поколніемъ будемъ страдать все 
сильнЪе: растущая совфсть людей, все яснфе говорящая о неиз- 
бЪжной зависимости личнаго благополучія отъ общаго блага, по- 
можеть людямъ пробить брешь въ этой нависшей надъ нами 
свинцовой туч. Надъ нею сіяетъ все то же солнце, жизнь творя- 
щее и разливающее довольство и радость всюду, куда прони- 
каютъ его лучи. Это солнце--любовь. Безъ ея животворящей силы 
всЪ темные углы нашей жизни, въ томъ числ ‘и затронутый въ 
этомъ письм%, останутся навсегда темными и неприглядными, вы- 
зывающими недовольство и вражду. Наше сознаніе было такъ 
долго приковано къ одному земному, что мы и не замЪтили, какъ 
надъ нами все боле сгущались тучи, порожденныя эгоизмомъ 
однихъ и ожесточеніемъ другихъ. Необходимо повернуть фокусъ 
сознанія на качество нашей земной д%Ъятельности и тогда мы 
ясно увидимъ причинную связь удручающей насъ темноты жизни 
съ дурными качествами этой дфятельности. Не нужно останавли- 
ваться на томъ, что „всЪ такъ дЪлаютъ“ и думать, что усилія 
эдиночекъ безплодны. Это невфрно: добро сильнфе зла и каж- 
дое праведное усиліе разрываетъ темныя тучи грЪха то тамъ, 
то здЪсь, и даетъ возможность проникнуть отдфльнымъ лучамъ 
солнца. „И порознь ихъ отыскивая жадно, мы ловимъ отблескъ 
вфчной красоты“, сказалъ поэтъ. Превратить этотъ отблескъ 
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„вЪчной красоты“ въ яркое религіозное сознаніе, полюбить эту 
красоту такъ, чтобы безъ нея и жить на свфтф было невоз- 
можно, воть къ чему мы должны стремиться, если хотимъ,. 
чтобы свътъ одолълъ тьму, чтобы его лучи проникли во вс тем- 
ные углы нашей жизни. 


Другъ читателя. 


Растить свою жизнь-—служить Богу. 

Есть благо духовное и благо тВлесное. Тёлесное благо мы ви- 
димъ и о немъ судимъ, но блага духовнаго не только не видимъ мы 
извнф, но часто не видитъ тотъ, кто его получаетъ. 

Цфль жизни есть только одна: стремиться къ тому совершенству, 
которое указалъ намъ Христосъ, сказавъ: „Будьте совершенны, какъ 
Отець вашъ небесный“. 

(Мысли Льва Николаевича Толстого). 


Редакторъ-Издательница А. А. Каменская. 
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